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नम निवेदन 


को 


भ्रीमद्भगवद्वीता श्ञान-विज्ञानकां भर्सी्मिमण्ट्धार है ।शसे 
भलीभाँति समझनेमे मूर्धन्य विद्वानोकी बुद्धि भी कृणेंडन हो 
जाती है। इसे समझनेमे अच्छे-अच्छे तत्त्ालोचक भी अपने 
आपको असमथ पाते हैं। फ्योंकि यह स्वयं श्रीभगवानके 
शीमुखसे निःखत अति रहस्यमयी दिव्यवाणी है । साधक अपनी 
साधनाका सही माग प्रशस्त करने एयं चरम लक्ष्यकी उपलब्धि 
करनेसे सफल हों। इन वातोंको ध्यानमें रखते हुए हमारे 
परम अ्रद्धेय पध॑ अधिकांश पाठकके लिये सुपरिचित स्वामी ज्ञी 
शरराखुखदासजी महारात्ने इन तीनों ( सातवें, आउवे एवं 
नवथे ) अध्यायोंकी वहुन ही झुन्द्र, सरल एवं सुवोध व्याख्यामे 
'गीताकी राजविद्या! नामक पुम्तक पाठकांके सम्मुख भस्तुत की 
है । इसमें इस वातका दिग्द्शन कराया गया है कि किसी भी 
चणे, आधम।, सम्प्रदाय) देश, वेशका व्यक्ति भी निःसंक्रोच- 
भावसे खतन्त्रतापर्वर भगवान्‌की ओर चलकर भगवद्‌-प्राप्त 
क्र सकता है। 


साधकोंसे विनम्र निवेदन है कि प्रस्तुत पुस्तकका अध्ययन, 
“नन एवं भलीभोति चिन्तन कर भगवत्‌-प्राप्तिसति निराश न 
कर साधनामे पूर्ण तत्परतासे जुट जायें । 


“मअकाशक 


॥ श्रीहरिः ॥ 
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७४ ओऔपरमात्मने नमः 


अथ सप्तमोष्ष्यायः 
आभयवानुबाच 
मध्यासक्रमन॥ पार्थ योगं युझ्नस्मदाश॒या | 
अप्शय समग्रे मां यथा धायसि तच्छुणु ॥ १॥ 
ज्ञान तेडई सविज्ञानमिद॑वक्ष्याम्यशपतः । 
यज्जात्वा लेह भूयोध्स्यज्ज्ञातव्यमवश्िप्यते ॥ २॥ 
ममुष्याणां। सहस्लेपु कश्रियतति सिद्धयें । 
यततामप पिद्धानां कथ्रिन्मां वेत्ति तत्मत) ॥ हे ॥ 
मृमिरापोषनलो वायु: खं मनो वुद्धिरेव व । 
अहंकार इतीय में भिन्ना प्रकृतिर्टधा॥ ४ ॥ 
अपरेयमितसत्वन्यां प्रकृति विद्धि में पराम । 
जीवशूुर्ता महाबाहों ययेद धायते जगत्‌ ॥ ५॥ 
एत्य्योनीनि. भुतानि सर्वाणीत्युपधारय । 
अहँ. कृर्स्नय जअशतः प्रभवः प्रलयस्तथा ॥ ६ ॥ 
मैंचः परदर नान्यत्किडिदररित ध्ंजय | 
मयि सर्वमिदं प्रोत॑ छत्ने मणिगणा इंच ॥ ७॥ 
रसोष्हमप्सु कौस्तेय प्रभास शशिस्यंयोंः । 
प्रणणः सबवेदेपु शब्दः खे पौरुष नृपु॥ ८ ॥ 
पुण्यो गन्धः प्रथिव्यों च तेजश्रास्मि विभादसों । 
जोधन सर्वमुतेप तपथास्मि तपस्िपु ॥ ९ ॥ 
पीज॑ मां सबभुतानां विद्धि पार्थ सनातनंम । 
युद्विपृद्धितामसि तेजस्तेजसिनामहम ॥१०॥ 


[5] 


चल बलबतां चाह कामरागविवजितम्‌ । 
धर्माविरद्दों मूतेष कामोड्सेस. भरतर्पम ॥११ 
ये जेब साचिका भाषा राजसास्तामसाथ ये | 
मत्त एवेति तान्षिद्नि न लवह तेपु ते मयि ॥११॥ 
त्रििगुणमगभविरेभि:. सर्वमिद जगत । 
मोहित॑ नाभिजानाति मामेस्य; परमव्ययम्‌ ॥१३॥ 
देदी छोषा गुणमगी मम माया दुरत्थया। 
भामेष ये अपचन्ते माग्रमेतां तरन्ति ते॥१४॥ 
न माँ हुष्कृतिनों मुढा। पपधस्ते नर॒ाधमाः । 
माययापहतज्ञाना. आसुर भावमाशिता। ॥१५)॥ 
चतुविधा भजन्ते मां जना। सुकृतिना$जुन । 
आरतो जिज्ञासरथोर्थी ज्ञानी च भरतपेभ ॥१६॥ 
तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त' एकमक्तिविशिष्यते । 
प्रियों हि ज्ञानिनोउ्स्यथपह स च्‌ मम प्रिय: ॥१७॥| 
उदार; सत्र एवते ज्ञानी खात्तैव मे मतम। 
आखितः स हि युक्तात्मा सामेवानुत्तमां गतिम ॥१८॥ 
बहुनां जन्मनामन्ते ज्ञानवास्मां प्रप्चते | 
बासुदेव: _सरमिति स महात्मा सुदृलभ! ॥१९॥ 
कामस्तस्तेहंतज्ञाना: प्रपचचन्तेष्न्यदेवता । 
वो 9 म्थाय मकृत्या नियता। खा |२०॥ 
' याँयथायांतलु भक्तः श्रद्धयाचितुमिच्छति । 
से तथा, “डी तामेब विदधाम्यह ॥२१॥ 
स॒ तया श्रद्टया _उफेस्तखाराधनमीहते | 
. ते च ततः काबानागरैव विशितानिह तानू ॥२२॥ 


अन्तवत्तु फर्ल तेपां तद्भवत्पत्पमेधसाप | 
देवान्देवयजों यान्ति मद्धक्ता यान्ति मामपि ॥र२शे।ा 
अव्यक्त व्यत्तिसापन्न॑ मन्यस्ते मामबुद्धया। 
पर भावभजानन्तों. ममाव्ययमलुत्तमंश ॥२४॥ 
नाह। प्रकाश: स्व योगमायासमाइतः 
प्टोष्य॑ नामिजानाति लोकों मामजमब्ययम्र ॥२५॥ 
वेदाहईं समतीतानि वतमानानि चाजेन | 
भविष्याणि च भ्तानि मां तु वेद न कक्षन ॥२६॥ 
इच्छाहपसमुत्थेन. इन्द्रमोहेन. भारत । 
सबंभूतानि संमाह सर्ग यान्ति परंतप ॥२७॥ 
येपं त्वन्तगतं पाप॑ जनानां प्रण्यकमेणाम ! 
ते इन्द्रमोहनिमुक्ता भजन्ते माँ इृतत्ता। ॥२८॥ 
जरामरणमोक्षाय मामाशित्य यतन्ति ये। 
ते ब्रह्म तद्विदुः कृत्स्नमध्यात्म कमे चाखिलस्‌ ॥२५॥ 
साथिमृताधिदेध॑ मां साधथियज्ञ च थे विदुः । 
प्रयाणकाले5पि च मां ते विदुयुक्तचेतस। ॥३२०॥॥ 
3४ तत्सदिति श्रीमद्भगव्नीताप्ुपनिपरछ्ु अद्यविद्याया 
योगशास्त्रे श्रीकृष्णाजुनसंबादे ज्ञानविज्ञानयोगो 
नाम सप्तमोष्ध्यायः || ७ ॥ 


अवाश्मोष्य्यायः 
अर्जुन उवाच 
कि तदूबदा किमध्यात्म किक प्ररुपोक्तम। 
अधिभृत॑ च कि प्रोक्तमधिदेष॑किसुच्यते ॥ १ ॥ 


[ढ ) 
अधियज्ञः कर्थ कोष्च देहेडसिन्मधुसदन। 
ग्रयाणकाले च कर्थ ल्लेयोडसि नियतात्ममिः ॥ २ ॥ 
श्रीभयवानुवाच 
अक्षर॑प्रह्म परम॑ खभावोष्ध्यात्ममुच्यते | 
भ्ृतभावोड्धवकरोी.. पिसरगा।.. कमसंज्ित) ॥ रे ॥ 
अभिभृत॑ क्रो भाष। प्ररुष्ाधिदेवतम । 
धियज्ञीहमेबात्र देहे देहभृतां बर ॥ ४॥ 
अन्तकाले च मामेष सरन्‍्मुकत्वा कलेवरम्‌ | 
ये प्रयाति से मद्भाव याति नास्त्यत्र संशयः । ५) 
ये थ॑ वापि सरनन्‍्भावं त्वजत्यन्ते कलेवरप। 
त॑ तमबंति कोन्तेय सदा तड्ाबभावितः ॥ ६ ॥ 
तसात्सपंपु कारपु मामनुसर युध्य च। 
मय्यपितमनोबुद्धिममिवेष्यसस शय म्‌ ॥७॥ 
अभ्यासयागयुक्तन चेतसा नान्यगामिना | 
परम पुरुष दिव्य॑याति पा्थोतुचिन्तयन्‌ ॥ ८॥ 


कवि पुराणभनुशासितार- 
मणोरणीयांसमनुझरेधः | 
संस धातारमचिस्त्यरूप 
.  मादित्यवर्ण तमसः परसातव्‌ ॥ ९ ॥ 
प्रयाणकाले मनसाचल: 


७. भत्या युक्तो योग्रलेन च्ैव। 
मुवोमध्ये प्राणमवेश्य सस्पक 


से ते पर धुरुषमुपेति दिव्यम ॥१०॥ 


आन 


यदक्षर॑ वेदविदों वदत्ति 

विशन्ति यद्यतयों वीतरागाः 
यदिच्छन्तों ब्रक्षययं चरल्ति 

तत्ते पद संग्रहेण प्रवक्ष्य ॥१९॥ 
सवेद्वाराणि संयम्य भनो हृदि निरुध्य च। 
मध्न्याधायात्मक/ आणमाणितों योगधारणाम्‌ ॥१०२॥ 
ओमित्येकाक्ष३ं ब्रह्म व्याहरस्मामनुसरन । 
यः प्रयाति त्यजन्दह स याति परमां गतिम ॥१३॥ 
अनन्यचेताः सतत यो मां खरति नित्यश) | 
तयाह सुलभः पाथ नित्ययुक्तस योगिनः ॥१४॥ 
मामुपेत्य. पुनजेन्म दुःखालयमशाश्वतम । 
नाप्नुवन्ति महात्मान। संसिद्धिं परमां गता। ॥१५॥ 
आत्रह्मभ्ुवनालछोकाः पुनरावर्तिनो5जुन | 
भामुपेत्य तु कोन्‍्तेय पुनजेन्म न विद्यते ॥१६॥ 
सहस्रधुगपय न्तमहयद्रह्मणो विदु। । 
रात्रि युगसहस्रान्तां तेष्होरात्रविदों जना। ॥१७॥ 
अव्यक्तादयक्तयः सर्वो! प्रभवन्त्यहरागमे | 
राज्याममे. प्रलीयन्ते. तज्नेबाब्यक्तसंज्के ॥१८॥ 
भरूतग्राम/ स॒ ण्वायं भृत्वा सृत्वा प्रलीयते। 
राश्यागमेज्चश! पारथ अभवत्यहरागमे ॥१९॥ 
परस्तसात्तु भावो$न्योच्य्यक्तोष्व्यक्तात्सनातन$ | 
यू; स सर्वेपु प्लतेपु नज्यत्मु न विनश्यति ॥२०॥ 
अव्यक्तोइक्षर इत्युक्तस्तमाहुः परमाँ गतिम। 
ये प्राप्य न निततेन्ते तद्डाम परम मम ॥२१॥ 


[त] 


पुरुष: स परः पार्थ भक्त्या लम्युस्ववनन्थया । 
यखवान्त/खानि भुतानि येन सुबमिद ततम्‌ ॥श्शा 
यत्र काले लनावृत्तिमाबृ्ति चेच्र योगिना। 
प्रयाता यान्ति त॑ काल वक्ष्यामि भरतपभ ॥२३॥ 
अग्निज्योतिरह। शुक्ल पण्मासा उत्तरायणम्र | 
तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदों जना। ॥२४॥ 
धूमों रात्रिस्तथा क्रृष्ण। पण्मासा दक्षिणाण्नम । 
तत्र चान्द्रससं ज्योतिर्योगी प्राप्य मिबतेते ॥६५८॥ 
शुक्लकृष्णे गती झोते जगतः शाध्वते मते। 
एकया यात्यनाइत्तिमन्ययावततते. पुन ॥२६॥ 
नते सृती पार्थ जानन्योगी मुह्यति कश्वन | 
तसात्सवेप कालेप योगयुक्तो भवाजुन ॥२७॥ 
चेदपु यज्ञेप॒तपासु 
दानंप यत्पृण्यफर्ल॑ प्रदि्म। 
अस्येति तत्सवेमिद॑ विदित्वा 
५ योगी पर॑ स्थानपपैति चाथम ॥२८॥ 
३४ तस्सदिति श्रीमद्भगवद्गीतामपनिपत्सु अल्मविद्याया 
योगशास्त्रे श्रीक्षप्णाजुनसंबादे अक्षज्रद्ययोगो 
नामाथ्टमोड्ष्यायः || ८ || 
अथ नवगो5ध्यायः 
| हे श्रीभगवानुवाच 
हे तु गुल प्रबक्ष्य 
ज्ञान विज्ञानसहितं यज्जात्वा मोह ;' १ 
राजबि्या. राजगुश्चं परवित्रमि पतमय 088] 
प्रतकषावगर्म॑ धर्म सुस्त क्या 
केतुमव्ययम | २ ॥ 


(थ ) 


श्षद्धानाः पुरुपा धर्मेसास्य परंतप । 
अग्राप्प भां निबतन्ते मृत्युप्ंसारबत्मनि ॥ ३ |॥ 
मया तंतमिद सत्र जगदव्यक्तमर्तिना । 
सत्खानि स्मेभृतानि ने चाहें तेप्ववखित! ॥ ४ ॥ 
ने थे मत्यानि मृतानि पश्य में योगमैम्थरम । 
मृतभूत्न॒ व संतों ममात्मा भृतभावन।॥ ५॥ 
यथाकाशणितो निंत्यं वायु; सर्वेक्षनों महान | 
तथा सर्वाणि भृतानि मत्खानीत्युपधारय ॥ ६ ॥। 
सबेभृतानि कौन्तेय प्रद्च्ति यान्ति मामिवाम | 


केट्पक्षये पनक्तानि कल्पादों पिसुजाम्यहम्‌ | ७॥ 
प्रकृति खामब्रथभ्य विसुजामि पुना युनः । 
मतग्राममिम॑ कृत्स्तमवर्श प्रकृत्तेवशाद | 
ने च मां तानि कमोणि निमध्नन्ति धनंजय ! 
उदासीनबदासीनमप्क्क॑.. तेषु कमसु ॥ ९॥ 
मयाध्यक्षण प्रकृति; खबते सचराचरम्‌ | 
हेतुननेन. कौन्तेय. जमडिपस्वितेते ॥१०॥ 


अग्रजानन्ति मां मंदा मानुर्पी तलुमाशितस | 
पर॑ भाषमजातस्ती मम भूतमहेब्थर्म ॥११॥ 
मोधाशा मोघकर्माणों मोधज्ञाना विचेतर्स 
राक्षसामासुर्री भेत्र प्रकुंति मोहिनी श्रिता) ॥१२॥ 
मद्नात्मानस्तु मां पथ देवीं अक्रृतिमाशिता: 
भजन्त्यननस्यमनसा बाला भृुतादिमव्ययम ॥१३॥ 
सतर्त कोतेयन्ती मां यतस्तवच रठबताः | 
नमसन्तक्च मां भक्तया नित्ययुक्ता उपासते ॥१४॥ 


भऔी० ब[७ घि० चज-- 
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| 
ज्ञानयश्ञेन चाप्यन्ये यजन्तो मामपसते। 
एकत्वेन प्रथकत्वेन चहुधा विश्वतोमुख ॥१५॥ 
अहं.. क्रतुरहं | यज्ञ खधाहमहमोपधम्‌ । 
मन्त्रो<हमहमेवाज्यमहमग्निरहं हुतम्‌ ॥१९॥ 
पिताहमरस्थ जगतों माता धाता पितामहः ! 
वैद्य . पवित्रमोंकार ऋक्‍ताम यजुरेप च॥१७॥ 
गतिर्भता प्रश्ुः साक्षी निवास! शरणं सुहत । 
प्रभवः अलबः खान निधान बीजमव्ययम्‌ ॥१८॥ 
तपाम्यहमहं - वर्ष “'नियृक्षास्युत्सुजामि चच॑। 
अमृत चेव सत्युइच सदसबाहमजुन ॥१९॥ 
त्रेविद्या मां सोमपाः पृतपापा 
| ' बज्ञरिद्रा स्वर्गेति पग्रार्थयन्ते । 
ते पृण्यमासाद सुरेन्द्रलोक- 

मश्नन्ति दिव्यान्दिवि देवभोगान्‌ |॥२०॥ 
ते ते श्ुकक्‍तवा स्वरगलोक विशाल 

क्षीण पुण्ये मत्येलोक॑ विशन्ति | 
एवं त्रयीधममलुप्रपन्ना 

-” गतागत कामकामा हरभन्ते ॥२१॥ 

अनम्याश्रिन्तयन्तों मां ये जनाः पर्युपासते । 
3४ नित्याभिधुक्तानां योगद्षेम॑वहाभ्यहम्‌ ॥२२॥ 
येज्प्यन्यदेचता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विता! | 
तेपि मम्रेव कोस्तेव चजन्त्यविधिपर्वकम ॥२३॥ 
अहे, हि संबंगज्ञानां भोक्ता च अश्ुरेव च। 
ने तु मामाभजानन्ति तच्चेनातरच्पवन्ति ते ॥२ ४॥| 


[ध] 


यान्ति देवबता देवान्ितृन्यान्ति पिछला: 
भृवातियान्ति मतेज्या यान्ति मधाजिनो४पि मोम ॥२५॥ 
पत्र पृष्पं फल तोय यो में भकत्याप्रयच्छति । 
तदहू. भवर्युपहतमस्नामि प्रयतात्मता ॥२६॥ 
यत्करोपि यरआ्नासि यण्जुहोपि ददासि यत्‌। 
यत्तपासि कौन्तेय तत्कुरुंषः मदपगम ॥२७॥ 
गुभागुभफरेरय. मोत्यसे. कमेन्धने!। 
संन्यापयोगयुक्तात्म पिमुक्ती माप्पप्यसि ॥२८॥ 
मोह सब भूतेपु ने में देष्योषत्ति ने प्रिया 

ये भगन्ति तु मां भषत्या मंयि ते तेपु चाप्यहम्‌ ॥२९॥ 
अपि चेत्सुदुरावारों भत्ते भामनन्यभाक। 
साधुरव से मस्तव्यः सम्पर्यवसितों हि स। ॥३०॥ 
पिप्र भति धर्मोत्मा शशचच्छान्ति निगच्छति। 
कौन्तेय प्रति जानीहि ने में भक्तः प्रगेश्यति ॥११॥ 
मां हि पाथ व्यपाशित्य ये5पि स्यु। पपयोन०; | 
लिया वेश्यास्था शुद्रास्तेशी यान्ति पर गतिम ॥३२॥ 
कि पृनत्रौद्णाः पृष्या भक्ता राजपेयलथा। 
अभित्यमसुख ठोकमित्त आ्प्य भजख मोम ॥३३॥ 
मस्मना भव मदसक्तो मंधाजी मां नमरकुरु। 
मामवप्यपि युक्लेग्मात्मान॑ मथरायाः ॥३४॥ 
३ तत्सगिति श्रीमद्गा झीतामपनिपत्मु अद्वविद्याया योगशार्त् 

श्रीकषण्णाजुन्ंवादे राजपिधाराजगुद्ययीगो 
नाप नवमोड याय, ॥ ९ ॥ 
“-+शकै0-+--+- 


॥ ४ श्रीपरमात्मने नमः ॥ 


अक्षियन 

किरातह॒णान्ध्रपुलिन्द पुल्कला आभीरकज्ला यवनाः खसादयः। 
थेषन्ये चपापा यदुपाथ्रयाश्रयाः छुद्धन्यन्ति तस्में प्रभविष्णवे नमः) 

धजिनके आश्रित भक्तोंका आश्रय लेकर किरात, हण, आन्ध्र, 
पुलिन्द, पुल्कस, आमीए, कझ्ू, यवन, खस आदि अधथम जातिके 
लोग और इनके सिवा अन्य पापीलोग भी शुद्ध द्ो जाते हैं, उन 
जागत्प्रभु भगवान्‌ विष्णुको नमस्कार हैं |! 

भगवानके साथ जीवका जो स्व्रामाविक स्व्रतःसिद्ध सम्बन्ध 
अथवा अभिननना हैं, उसका अनुभव करनेका नाम ध्योग? है । 
श्रीराम चरितमानसमें आया है--'संकर सहज सरूपु सम्हाराः 
( १।७७ | 9 ) अर्थात्‌ भगवान्‌ शंकरने अपने सहज स्वरूपकी 
तरफ दृष्टि डी, स्वरूप संमाला। सभाली चीज वह होती है, 
जो पहलेसे ही हमारे पास है। केवल इश्टि डालनेसे पता लग जाय 
कि यह है । ऐसे ही दृष्टि डालनेमात्रसे योगक्ना अनुभव हो 
जाता है। 

यहाँ प्रश्न होता हैं कि जिनकी तिपयोंमें, पदाथोंमें आतक्ति 
है, प्रियता है, क्‍या वे भी दृष्टि डाछ सकते हैं ? इसका उत्तर 
यह है कि जवतक पदार्थोका, भोग और संग्रहका अन्तःकरणपर 
रंग चढ़ा हुआ है, तबतक मनुप्यमें यह ताकत नहीं है कि वह 
अपने स्वरूपकी तरफ दृष्टि डाल सके। अगर किसी कारणसे, 
किसी खास विवेचनसे उधर दृष्टि पड़ भी जाय, तो उसका 
3 डना बड़ा मुश्किड है । कारण कि नाशबान्‌ पदार्थोंकी 
जो प्रियता भीतरमें बेटी हुई है, वह प्रिण्ता भगवानके स्वत:सिद्ध 


[प। 


सम्ब्कों समझने नहीं देती भर समझमें आ जाय तो सिर 
नहीं हुने देती | हाँ, आर उत्काट अमिठापा जाप्रत हो जाय 
किउत ततकाजनुमा के हो! क्या कहें! कैसे करूँ ? तो इस अमि- 
लापामें यह ताकत है कि वह संसारकी आंसक्तिसे विमुख वर 
देगी# । रिर वह बात चट समझमें आ जायगी भर स्थायी मी हो 
जायगी । कारण कि मगवानूके साथ हमारा सम्बन्ध नित्य भीर 
स्वत:पिद्र है. | पदायकि, भोगेके साथ कितनी दी धरनिष्ठता हो 
जाय और अरबें जन्मोंतक इनके साथ एकता रहे, तो भी इनके साथ 
कभी अमिलता हो ही नहीं सकती । ऐसे ही भगवानसे कितना दी 
रिखद्ध हो जाय, विमुख हो जाय, तो भी उनसे कमी भछ्ग हो ही 
नहीं सत्ता । संत्तारक्े साथ तो अमिन्नता भप्तम्मव है और भगवानके 
साथ भिन्‍नता भप्तम्मव है । 

शरीर, इच्द्रियोँ, मन, बुद्धि और इससे भी आगे जो अहम? 
( मैंपन ) है, उसत्रा सिंचाव जब भागवानकी तरक ज्यादा दो 
जाता है, तो 'भइगए का जइ-अंश छूट जाता है और चिन्मय- 
तैख ( भगवान्‌ ) के साथ अमिनताका भनुमत्र हो जाता है | 
पल्तु इसके लिये अभिल्‍ाया उत्कट होनी चाहिये। जसे कितने 
ही वषोंका अँगा द्वो, एक दियाक्षणाई जबते ही वह चहा जाता 
है, ऐसे ही जबताके तावय कितना ही पुतना सम्बन्ध हो 
( १) फोई ऐसी आकत आ जाय जिससे मनुष्य ससारतसे सर्वधा 
मिराम हो जाग) (२) फ़िमी सन्‍्तवी कृपा हो धाय (३ ) धूज॑का 


ईं अच्छा संस्कार ज्ञाग जाय। (४) किसी एकपर पूरा विश्वास 
हो और समयार व धोखा दे दे, आदि | 


[फ)] 
भगवानके साथ नित्ययोगकी उत्कट अमिछाषा होते द्वी वद्द 
नष्ट हो जाता है । इस नित्ययोगकी तरफ दैष्टि करनेके लिये दी 


भगव्ानने राजबियया अर्थात्‌ विज्ञानसहित ज्ञानका विवेचन किया दे, 
जिसमें मक्तिक्की बात मुझ्य है | 

भगवानने छठे अध्यायके अन्तमें कहा कि जो भक्त श्रद्धा- 
प्रेमसहित मेरा मजन करता है, वह सभी योगियोंमें श्रेष्ठ है । मक्तकी 
याद आते ही भगवानके भाव उमड़ने छगे और उन्होंने अजजुनके 
बिना पूछे ही सातवें अध्यायका विषय आरम्म कर दिया। ढसमें 
जड़ताके साथ माने .हुए सम्बन्धकों मिटानेके छिये भगवानने बहुत 
विलक्षण बात कही है कि वास्तवर्भे सब कुछ में ही हूँ, मेरे सिवाय 
कुछ नहीं है (७ । ७ )। परल्तु. तीनों गुणोंसे मोहित अर्थाव्‌ 
जड़ताके साथ अपना सम्बन्ध माननेवाले प्राणी इन गुणोंसे परे मेरक्तो 
नहीं जानते ( ७ । १३ ) । आगर वे केवछ मेरकी ही अपना मान 
हें, मेरे ही शरण हो जाये; तो वे बड़ी सुगमतासे गुणप्यी मायाकों 
तर जायेंगे (७। १४) इस वास्ते जो मेरे भक्त होते हैं, वे मेरी 
तरफ ही छगे रहते हैं । उनभक्तोंके चार प्रकार हैं--अथीर्थी, आत॑, 
जिज्ञाउु और ज्ञानी अर्थात्‌ प्रेमी ( ७५। १६ )। 


डे. 


अथोर्थीको घनका लोम है, आते दुःखसे बबराया हुआ है, 
जिज्ञार तखकों जानना चाहता है और ज्ञानी ऐसा मानता है कि 
भगवानके घिवाय कोई ह्ठै ही नहीं | ये चार मेद संसारकी 
आसक्तिको लेकर ही हुए हैं ।संसारकी आसक्ति नह तो ये 
चार. भेद हो पे ही नहीं सकते | पनकी आसकिसे ही भर्थार्थी नाम 
पड़ा है, दुःखोंसे घबरानेसे ही भात नाम पड़ा है, तखको जाननेवती 
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इच्छाते ही जिम्ञाप्रु नाम पढ़ा है! इस प्रकार ये नाम तो संसारके 
साथ सम्न्त्र होनेते ही पढ़े हैं। संप्ताकका सम्बन्ध न रहे तो मऊ 
भगवान्‌की कृपासे भवानओे किफप्म्बन्धकों जान छेता है | 
इसलिये ऐसे मक्तोंी भगवानने ज्ञानी! ( प्रेमी ), भ्छुकृतीः और 
धपुण्यकर्मा' कहा है (७॥ १६ २८ ) | धत, दान आदि जितने 
कर हैं, वें सब-केसब पवित्र करनेवाले हैं; पन्‍्तु सबसे ज्यादा पवित्र 
यरनेताडी चीज हे--गोेबठ माजानूकी ही छाछपा हो, केवल 
भगवान्‌ ही प्रिय छर्गे । संत्तारकी तरफसे वृत्ति नहीं हस्ती तो 
न छूटे, पर भीनासे भववानमें प्रियना हो जाय । जेंसे बच्चा खेलता 
है और सब कुछ करता है, पर मां पकाता है; क्योंकि माँके 
समान अच्छी कोई चीज नहीं है । ऐसे द्वी भक्त केवछ भगवानके 
शरण द्ोवर भगषानकों पुक्रे तो व संस्तारसे खतः भा हो 
जाता है (७।१४ )। कारण कि बस्तर संतताके साय 
सम्जन्ध है ही नहों | किस्ीसी भी ताकत नहीं है कि वह संछाए्से 
एक रद्द सके और भगवावसे अछ्य रह से।। ऐसे मगवानूके 
शआपागत पुण्याल्ा भक्त भययानके समप्रहपको जान छेते हैं और 
क्ष्तमें भायानको ही प्राप्त द्वो जते हैं. (७। २०-३० ) | तास्पय 
है कि जइताके सम्मुख होनेसे ही प्राणी आर-बार जन्‍्मतेअरते 
रहते हैं । आग वे उससे विधुल होकर वेवढ भगवानके ही सम्मु| 
दो जायें तो वे भगवानके सगुग-निराकार, निर्मुण-निराकार और 
सगुभ-साक्रार--रैस समग्रहपको जान जाते हैं और जन्म-ररणसे 
सुक्त होकर मगयानको ही प्राठ हो जाते है । 

झाटव अध्यायके आरम्ममें भलुुनके प्ररन करनेएर मगयानने 
यहा हि भा । जे) धन्तदावम मेरा खरण करते हुए शरीर छोड़ता 
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है, वह मेरेकी प्राप्त होता है, इसमें सन्देह नहीं है ( ८। ५)! 
ताप्पर्य है कि संसारमें राग, आसक्ति है, आचरण भी सर्वेधा छुद्ध 
नहीं हैं, पर अन्तस्मयमें मेरेकी याद कर ले तो उस याद 
करनेमात्रसे वह सब पापोंसे तर जायगा--इसमें सन्देह् नहीं है ! 
कारण कि मनुष्यमात्रका वास्तविक सम्बन्ध भगवानके साथ ही. 
है । इस वास्तव्रिकताको पकड़नेके समान अर्थात्‌ भगवानके साथ 
अपनापन करनेके समान पत्रित्र करनेवाली कोई वस्तु नहीं है । 
किर भगवानने कहा कि मेरेको चाहे समुग-निराकार माने, 
चाहे निर्मुण-निराकार माने, चाहे सगुण-साकार माने, मेरेको चाह्दे 
जेंसा मानकर मेरे किसी भी रूपका जो ध्यान करता है, वह मेरेको' 
प्राप्त हो जाता है। यह समुण-निर्गुण आदिका मंद मनुष्योंकी 
घाण्णामें है, मेरेमें नहीं है । 
शरीर, इख्द्रियाँ, मन, बुद्धि ओर अहंताके साथ मनुष्यक्ा 
विश्विन्मात्र भी सम्बन्ध नहीं है| इनके साथ सम्बन्ध माननेसे 
ब्रह्मतेकतक जाकर भी छोटकर पीछे आना पड़ता है। इसी तचकों 
समझानेके लिये भगवानने शुक्ठ और कृष्ण गतिक्का वर्णन किया | 
इन दोनों गतियेंकि वर्णनका यही तात्पय है कि मनुष्य भगवानक्के, 
साथ अपने नित्य सम्ब-धका अनुष्व कर ले ! 
एक वात ध्यान देनेकी है | साथकके भीतर ऐसी भावना 
रइती है कि इतता जप करेंगे, इतना ध्यान करेंगे, इतना एकान्तर्मे 
रहेंगे, ऐसी समावि छागायेंगे, तव भगवान्‌ पि 
होना तो बढ़िया है, पर इन साथनोंके 
कह छेंगे--ऐसा मानना 


४ मेक. 

छा | ऐसी भावनाका 
कि सहारे हम भगवानकों प्राप्त 
ग्ती है| कारण कि भगवान्‌ किसी 


[म] 


साधनके अवीन नहीं हैं | वे तो वेब मनुष्यकी उत्कट अभिलापाकी 
हर देखते हैं, उत्तको योग्यता आदियी तरफ नहीं देखते | योग्यता 
आदिकी जरूरत प्त॑त्तारमे होतो है | मगवद्माप्तिम योग्यता आदि 
कुछ भी मूल्य नहीं रखती। 

भगवान्‌ सत्र देशमें, सत्र काठ, सम्पूर्ण वस्तुओंमें, सम्पूर्ण 
घस्नाओंमे, सम क्रियाओम, सम्पूर्ण परिशितियोम जसे-केतैसे हैं । 
भगवानसे नजदीक दूसरा कोई दे ही नहों | केवल भावग्मात्तिकी 
उत्कट अमिरापा हो जाय तो च० जडतासे सम्बन्ध-विच्छेद होकर 
मगवानके नित्यमोगका अनुभव हो जाता है । इस वास्ते उत्कट 
अधिलाग समाधिसे भी उंची चीज है । ऊदची-से-अची निर्विकल्प 
समात्रि हो, उप्तसे भी ज्युत्यान होता है और फिर ध्यवद्दार होता 
है। इसमें मार्मिक वात यह है फि समात्रिक्ा भी आरम्भ और 
अन्त होता है | जवबतक आस्म और अन्त होता है, तबतक 
जहत्ताके साथ ही सम्बन्ध हैं। जडतासे सम्बन्ब-जिष्छेद दोनेपर 
सांवनका आरम्म और अन्त नहीं होना, प्रत्युत भगवानसे नित्ययोग 
हो जाता है| 

भागवानके साथ विवोग कप्ी हुआ द्वी नहीं, होना सम्भव 
दी नहीं | केवल संसारके सयोगके कारण भगवानसे वियोग माना 
हुआ है। सप्तारसे माने हुए संयोगकी छोइते द्वी मगव्रदू-अभिदाधी 
पुरुषको तत्काल नित्ययोगका अनुभव हो जाता है और उसमें स्थायी 
स्थिति भी हो जाती है।इस तस्शों पुन; समझानेके लिये और 
सातवें अध्यायका विषय कहनेमे जो कमी रह गयी थी, उसको 


[ये] 


पूरा करनेके लिये भगबानूने अपनी ओरसे ने अध्यायका विंषय-- 
क्शानसहित ज्ञानका वर्णन आरम्म किया | ह 

नव अध्यायके आरम्भमें इस विज्ञानसद्वित ज्ञानकी महिमा 
बताते हुए भगवानने इसको राजविद्या: घराजगुद्यम' “पविच्रम!, 
4उत्तमम्‌' 'प्रत्यक्षाबगमम्‌» “धर्म्यम', “अव्ययम! कहा, और 
साथमें कहा--“कतु खुसुखम? अर्थात्‌ यह करनेमें बहुत छुगम 
है | इसमें परिश्रमका काम ही नहीं हैं | कारण कि सब देश, काल, 
चस्तु, व्यक्ति; घटना, परिस्थिति आदियें सदा ज्यों-के-्यों पसिूर्ण 
भगवानके साथ जीवका नित्ययोग खतःसिद्ध है । केवछ उधर दृष्टि 
डालनी है, जैसा कि कहा है---'संकर सहज सरूपु सम्हारा । 
व्वगि समाधि अखंड अपारा |! पल्तु संसारकी आशा, कामना 
और घुखभोगके कारण नित्ययोगकी तरफ दृष्टि डालनेमें, उसका 
अनुभव करनेमें कठिनता माछम देती है | इस नित्ययोगकी तरफ 
लक्ष्य करानेके लिये भगवानने अपनी बहुत विशेष महिमा कही कि 
मैं संसारमें हूँ ओर संप्तार मेरमें है; पर में संसारमें नहीं हैँ और 
संसार मेरेमें नहीं है । तात्पय है कि निर्लिप्त, निर्विकाररूपसे सत्र 
जगह मैं-दी-में हूँ । 

इस प्रकार विज्ञानसह्दित ज्ञानको बहुत भल्ेकिक, विचित्र 
दंगसे समझाकर अन्त भगवानूने भक्तिके सात अधिकारियोंका 
वर्णन किया | उसमें वण ( जन्म ) को लेकर चार अधिकारी बताये 
“अहम, क्षत्रिय, वेश्य और शद्द | आक्ताणोंको लेकर दो भभिकारी 


बतायें---पूषके आचरणवाले पापयोनि ओर अभीके आचाणवाले 
इुराचारी । न्यक्िलको लेकर एक भपिकारी बताया छियोँ | तात्पर्य 


[<] 

है कि वर्ण (जन्म), भाचरण ओर व्यक्तियसे मगयानकी भक्तिमे 
कोई फर्क नहीं पडता | कारण कि जन्म तो शररीरोंका होता है, 
आचरण शरीस्से होते हैं. और व्यक्तित्व शरीरकों छेफर होता है; 
पर्तु भगयानका सम्बन्ध स्यय| खसूप) से हे। इस वास्ते 
जब स्वय मैं मागनूका हें और भगयान्‌ मेरे हैं? इस प्रकार 
भंगवन्निए.० हो जाता है; तो बणे, आचरण छीर व्यक्तितकी तरफ 
भावानकी दृष्टि जाती ही नहीं#] कारण कि ये सव जड़के भश् 
होनेसे पस्थिननशील हैं । और जीव स्पयं साक्षाद मगवानवा अंश 
दोनेसे अपरिर्तनशीछ है । इससे प़िद्द इआ कि प्राणी फिसी देश- 
रा दो, किसी वणुका दो, किसी सम्प्रदाय दो और कसी ही वेश- 
भूपमे रहता हो, बढ मायानका अंश होनेसे मगयानफी तरफ 
चढनेका पूर् अधिकारी है | वह चले अथवा न चले-यद उसकी 
मरजी है; पर भगवान्‌की तरफमे मनाही नहीं है | भगयावने तो उस 
प्राणीकों भफता उद्धार करनेके डिये ही यह अन्तिम जन्म मनुष्य 
जन्म दियादे। इस बास्ते मावानने बताया कि दूराचारी-से- 
दु॥चारी भी भक्त बन सकता है, पर भक्तका कमी पतन नहीं दोता- 

“न में भक्तः प्रणश्यति' (९।३१)॥ 
भगयानके मनमें बहुत उ्पादा कृपा उमड़ रही है, इस वारते 
ये यद्धते हैं कि सीधो बात है, तू स्वयं भेरा भक्त बन जा, मेरेंमे 
प्रनवाढा दो जा, मेरा पूजन करनेवाढा हो जा और मेरेकों प्रणाम 

& पुंछे सती विशेषो बा जातिनामाथ्रमादगः । 
ने बाज मद्धजने भक्तिरेव दि कारणम | 

( अध्यात्म ० भरण्य# १०२० ) 


[छ] 
कर । तातपये है कि तू केबल मे शरणमें आ जा । फिर व्‌ मेरे को 


ही प्राप्त हो जायगा | 

इस्त प्रकार संसारसे विमुख होकर भगवानकें साथ नित्य 
योगका अनुभव करनेके लिये ही यह “राजविद्या? कही गयी है, 
जिसमें भक्तिका विशेष वर्णन हुआ है | 


सातवें ओर नव अध्यायके विपयकी एकता 
सात अध्यायके आरम्ममें मगवानने विज्ञानसहित ज्ञान अर्थात्‌ 
राजविद्याको पृणतया कइनेकी प्रतिज्ञा की थो--'शानं ते सवि- 
शानमिदं वक्ष्यास्यशेषतः ( ७। २ )। सातवे अध्यायमें भगवान्‌के 
कहनेका जो प्रवाह चल रहा था, आठवें अध्यायके आस्म्ममें अजुनके 
प्रन्‍ने करनेसे उसमें कुछ पर्वितन आ गया । इस बास्ते आदवें 
अध्यायक्रा विषय समाप्त होते ही भगवान्‌ अजुनके बिना पूछे ही 
“६दू तु ते मुह्मतम प्रवक्ष्यास्यनसूयचे ज्ञान विज्ञानसहितम?** 
(९।१) कहकर अपनी तरफसे पुनः विज्ञानसहित ज्ञान कहना 
शुरू कर देते हैं। सातवें अध्यायमें भगवानने जो त्रिपय तोस 
इलोकोमें कहा था, उसी विषयकों नवें अच्यायके चौतीम और द्ववें 
अध्यायके ग्यारहवें इलोकतक छगातार कहते ह्वी चले जाते हैं । 
इन इलोकोर्मे कही हुई वातोंका अज्ुनपर बड़ा प्रभाव पड़ता है, 
जिससे वे दसवें अध्यापके वारहवें इछोकसे अठारहवें स्लोकतक 
भगवानकी स्तुति और प्राथना करते हैं | तात्पर्य यह हुआ कि 
सातव अच्यायर्मे कही गयी बातफ़ो भगवानने नव अग्यायमें संक्षेपसे 
विस्तारसे अथवा प्रकारान्तरप्ते कद्दा है | ह 


चर 
सातव भध्यायके पहले इल्ोकमें भमय्यासक्तमना:? 





आदि पदोसे 


[बघ] 


जो विषय उंक्षेपते कहां था; छ्तीकों नव अध्यायके चौतोरवे 
श्लोक 'मन्‍्मना' आदि पर्दोसे योदे विस्ताएसे वहा है । 

सात अध्यायफे दूसरे स्होकमें भगपानने बडा कि में 
पिज्ञानसह्वित ज्ञान कहूँगा, जिसको जाननेसे फिर जानना बाकी 
नहीं रहेगा | यही वात भाजानने नदें अध्यायके १४ले श्होकरमें 
यही कि मैं विज्ञनसद्दित ज्ञान कहूँगा, जिसको जानवर तू कद्ुभ- 
( समार- ) ते मुक्त हो जायगा । मुक्ति हनेसे फिर आन्ना बावी 
नहीं रहता | इस प्रकार भगयानने पते और नों--दोनों 
ही अब्यायोके आएम्ममें तिज्ञानसद्दित ज्ञान कदनेदी प्रतिज्ञा की 
और दोनोफा एक फ्र बतापा | 


सातवें. अधष्याये तीछें श्छोकम भागयानूने कहा 
कि इजामिंत कोई एक मलुष्य वात्तरिक पिद्धिके लिय यल करता 
है और या कानेग़लरर्म कोई एक मेरेफ़ों तप्यसे जानता है। 
इसफा वाएण नवें अध्यायके तीसरे इलोफमें बताते हैं कि इस 
विज्ञानसह्ित शानपर श्रद्धा न रखनेसे भनुयय मेरेको प्राप्तन हो 
कारक मौतके राघ्तेम चले जाते हैं. क्षर्यात बास्वार जन्मने मरते 
रदते हैं । 
सातवें अध्यायकक छठे इलोफमें भगयानूने अपनेको सम्पूण 
जगतूत। प्रभर और प्रढय चताया । यही बात नं अध्यायके अणहहवें 
शोक परमवः प्रसय> पदोपे दतायी । 
संतवे अध्यायके दसवे रजेकमें मगयानूने अपनेतों छदातत बीज 


बताया भौर में अध्यायके अगाहत्रें श्टोफमें अपनेझे अव्यप बीज 
अंताया | 


[श] 


सातवें अध्यायके बारहवें इ्लोकमे न त्वहं तेपु ते मयि! 
कहकर जिस राजविद्याका संक्षेपसे वणन किया था, उसीक्ता नव 
धध्यायके चोथे, पाँच और छठे श्छोकमें त्रिस्तारसे वन किया है । 

सात अध्यायके तेरहवें ३ठोकमें भगवानने सम्पूण प्राणियोंकों 
तीनों गुणोंसे मोहित बताया और नव अध्यायके आख्ये इलोकर्मे 
सम्पूण ग्राणियोंक्री प्रक्तिके पक्श हुआ बताया । 

सातवें अध्यायके चौदहवं स्ोकमे माबावने कहां हि जो 
मनुष्य मेरे ही शरण हां जाते हैं, वे मायाकी तर जाते हैं 
और नवें अध्यायके वाईसवें इ्छोकमें कदा कि जो अनन्य भक्त मेरा 
चिन्तन करते हुए मेरी उपासना करते हैं, उनका योगक्षेम मैं वहन 
करता हूँ। 


सातवें अध्यायके पन्‍्द्रहरें इ्ोकर्मे भग बानूने 'न मां डुष्कृतिनों 
मूढाश कहा था, उसीक्ों नव अध्यायके ग्यारहवें श्लोकमें 
धअवजानन्ति मां सूढा कहा है | 

सातवें अध्यायके पम्द्रह॒वें स्कोकमें भगवानने 'भारुर भावमा- 
ख्ित्ता? पदोंसे जो वात कही थी, बद्धां बात नये अध्यायके वाह 
श्लोक 'राक्षसीमासुरी चेच प्रकृति मोहिनों श्रिताः' पदोंसे 
कद्दी हे । 

सातवें अध्यायके प्रोरहवे रोक जिनको 
या, उनको ही न्वे अध्यायक्े तेरहवें स्थेकों 

सातवें अध्यायके सोछहवेंसे अ 
निष्काममावको लेकर भक्तोंके चाए 


छुक्कठिन:? कद्दा 
'महात्मानः' कहा है | 
2रहवे स्ोकतक सक्काम और 
मकर बताये; और नवे अध्यायको 


[ब] 


! ह 0 
तीतवेंसे ततीसवें ९जेकतऊ वर्ण, आचरण और व्यक्तिकों लेकर भक्तों- 
फे पात भेद बताये । 

सातवें अपाये उन्नीसवें रखेकमें भगवानने मद्दात्मादी दृश्ि- 
से बाछरेवः सर्मम! बद्धा और नें अच्यायर्क उन्नीसवें श्लोकमें 
मग्वानूने अपनी इश्टिसे 'सदसशाइम! कहा। 
। भगगनूमें बिमुबर होकर अन्य देवताओंमें ढगनेमें खात दो ही 
कारण हैं--पदछा कामना भोर दूसरा, भगयानूवों ने पहचानना | 
सातत अध्यायके बीसवें इलोक्ें कामगाओे कारण देवताओंके शरण 
दोनेजी वात कही गयी ओर मेवे अष्यायफे तेईसे छोफमे 
भगय नूको ने पहचाननेफ़े करण देसताओंक्रा [जन करनेकी वात 
फह्टी गयी | 

सातबे अध्यायते तेईमव इलोकमें सफाम पुरुषोफों अन्तवाछा 
( माआयार्‌ ) फेक मिछने ही बात कड्ढी ओर नें आप इक्रीस़तदे 
स्थेफयें सफ्राम पुरुषोगे, आवागमनयो प्राप्त होनेकी वात कही। 

सातवें अध्याय तेईसें सलोक्मे मावागूने कहा कि 
देवत ओके भक्त देयवाओंडों और मेरे भक्त मेरेकों भराप्त द्ोते हैं । 
यही वात भंगबानूने नपें अध्यायकें पचीम्वे झ्छोकमें भी कड़ी | 

सात अन्यायके चोपीमये स्लोकके पूर्वामें मगवानूने जो 
'अध्यक्त ध्यक्तिमापस्न मध्यन्ते मामबुद्धयश कद्दा था, उध्ीफो 
नये अप्यायऊ ग्यारहवे स्टोकके एवम “जब जानन्ति मां सूढ़ा मालपी 
तनुमाश्चितम! कहा है | ऐसे ही सातों अ प्राय चोडीसरे सथेक- 
फे उत्तरा्षम जो 'परं भावमज़ानन्तो ममाब्ययमलुत्तममः कहा 


[स॒] 


लय ञ्र ई५० दल्कचज- म्श 

था | उसीयो नवें अध्यायके ग्याहवें इछोकके उत्तराधम पर भाव 
मजानन्तो मम्त भूतमहेश्वरमः कहा है । हि 

डर 

सातब अध्यायके सत्ताईसवें इलोकोमें भगवानने 'सर्ग यानित 


कद्दा था, उसीको नवें अध्यायके तीसरे इल्ोकर्म 'सृत्युससार- 
बत्मंनिः कहा है | 


सातवें अध्यायके तीसवें इल्लोकमें भगवानने अपनेको जाननेकी 


बात मुझ्य बतायी है और ने अध्यायके चौंतीसें कम मगवानने 
३ ह 
अपेण करनेकी बात मुख्य वतायी है । 


इन तीन ( सातब, भाट्वे और नर्वे ) अध्यायोंके अध्ययनसे 
एक विलश्षण बात पैदा होती है कि जीवमात्र मगवत्पापतिका पूण 
अधिकारी है। किसी भी वर्ण, आश्रम, सम्प्रदाय, देश, वेश, 
परिश्चिति आदिका तथा किही भी भाव#, आचरण भादिका कसा 
ही मनुष्य क्‍यों न हो, बढ उत्साहपृवक, निःसंकोचभावसे और 
खतन्त्रताके साथ भगवानूकी ओर चलछ सकता है. और भगवानकों 
प्राप्त कर सकता है । इस वास्‍्ते इन अध्यायोंका ठीक तरहसे +प्ययन 
मनन वरनेवाढ्ा साधक भगवठआपिसे कमी निराश नहीं हो उकेगा। 
इन्हीं तीनों अध्यायोंवी व्याख्या भीताकी राजविदया? सामसे साधकोंकी 
सेब्रामें प्रस्तुत है | 


विनीत-. 
७ ७!0!त_]॑][! सामी रामसुखदास 
के अऊकीमा खबक्रामों वा मोक्षकाम र्दारधी; । 
तीत्रेण भक्तियोगेन यजेत पुरुष परम || 


( श्रीमद्धा०२ । ३ | १०) 


3०» आपरमात्मने नमः 


गीताकी राजविद्या 


[ भ्रीमद्भगघद्वीताके: सातवें, आठवे ओर नें अध्यायोंकी 
विस्तृत व्याख्या ] 


अध सप्तमो&5प्यायः 


नारायर्ण नमस्कृत्यथ मरं चेव नरोत्तमम्‌। 
देवीं सरस्वती व्यास ततो जयमुदीस्येत्‌॥ 
चसुदेवरुत. देव कंसचाणुरमदनम्‌ । 
देवकीपरमानन्द कृष्ण चन्दे. ज़गहुरुम ॥ 
सम्बन्ध--- 
श्रीभगवानुने छठे अध्यायके छियालीसवें इल्ोकमें शोगीकी 
महिमा कही ओर सेंतालीसवें इछोकमें यह कहा कि योगियोंमें 
भी जो मेरेंमें श्द्धा-प्रेम करके मेरा मजन करते हैं, वे मक्त सर्वश्रेष्ठ 
हैं। भक्तोंक़ी जते भगवान्‌क्ो याद आती है, तो वे उस्तमें तल्लीन 
हो जाते है--मत्त हो जाते हैं, ऐसे ही भगवानूके सामने जब 
भक्तोंक़ा विश्षेषप्रत॥ आतः है तो भगवान्‌ उतमें मत्त हो जाते हैं। इसी 
मस्तीमें तराबोर होते हुए मगवान्‌ अर्जुनके बिना पूछे ही सातवें 
अध्यायका विषय अपनी तरफ़से प्रारम्भ कर देते हैं | 
इलोफ--- 
भीभगवानुवाच 
भय्यासक्तमनाः पार्थ योग युक्षन्मदाक्षयः। 
असशय सम्रन्न भां था शास्यसि तच्छूणु ॥ १ ॥ 
अथ--- 
धीभगयवान्‌ बोले--हे पृथानन्दन | मेरेंमे आसक्त मनवाबा, 


गी० रा|० चि० १--- 
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भेरे आश्रित होकर योगका अम्यास करता हुआ तू मेरे समग्ररूपको 
निःसन्देह जैसा जानेगा, उसको सुन । 
व्याख्या-- 

भसय्यासक्तमनाः?--मेरेमें ही जिसका मन आसक्त हो गया 
है अर्थात्‌ अधिक स्तेहके कारण जिसका मन खामाविक ही मेरेंमें 
लग गया है, चिपक गया है, उसको मेरी याद करनी नहीं पड़ती, 
ग्रत्युत खामाविक मेरी याद आती है और विस्पृति कभी होती ही 
नहीं---ऐसा तू मेरेमे मनवाल्ा हो । 

जिसका उत्पत्ति-विनाशशील बस्तुओंका और शब्द, स्पशे, 
रूप, रस तथा गन्धका आकर्षण मिठ गया है, जिसका इस लछोकमें 
शरीरके आराम, आदर-सत्कार और नामकी बड़ाईमें तथा खगोंदि 
परछोकके मोगोंमें किड्विन्मात्र भी खिंचाव, आर्धक्ति या प्रियता नहीं 
है, प्रत्युत केवल मेरी तरफ ही खिंचाव है, ऐसे पुरुषका नाम 
“्रय्यासक्तमनाः है | 

साधक भगवानमें केसे मन छगाये, जिससे वह “मय्यासक्त- 
मना? हो जाय । इसके छिये कुछ उपाय बताये जाते हैं--- 

( १) जब साधक साधन करनेके लिये बेढ तो सबसे पहले 
दो-चार श्वास वाहर फेककर ऐसी भावना करे कि मैंने मनसे संसार- 
को स्वंथा निकाल दिया, अब मेरा मन संसारका चिन्तन नहीं करेगा, 
भगवानूका ही चिन्तन करेगा भर चिन्तनमें जो कुछ भी आयेगा, वह 
भगवानका ही स्वरूप होगा । भगवानके सिवाय मेरे मनमें दूसरी 
बात बे ही नहीं सकती । इस वास्ते भगवानका रवरूप वही है, 
जो मनमें आ जाय और मनमें जो था जाय, वही भगवान्‌का स्वरूप 
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है--यह 'बाछुंदेवः सर्वम! का सिद्वान्त है। ऐसा होनेपर मन 
मगवानूमें ही छगेगा और छगेगा द्वी कहाँ ! 

(२ ) साधक जब सची नीयतसे भगवानके लिये ही जप- 
ध्यान करने बेठता है तो भगवान्‌ उसफो अपना भजन मान लेते 
हैं । जैसे, कोई घनी आदमी किसी नोकरसे कह दे कि तुम यहाँ 
बेंगो, कोई काम होगा तो तम्हारेकों बता देंगे | किसी दिन उत्त 
नोकरको मालिकने कोई काम नहीं बताया | वह नौकर दिनमर्‌ 
खाली बे रहा और शामक्ों माठिकिसे कहता है--'्यावू ! मेरेफो 
बैंसे दीजिये ।! ताढिक कहता है--तुम सारे दिन बंठे रहे, पैसे 
किस बाते ? बह नोकर कदता दे--बाबू ! सारे दिन बैठा रहा, 
इस बातके ! इस तरह जब एक मनुष्यके लिये बेठनेवालेफो भी पैसे 
मिलते हैं. तो जो केबठ मगवानमें मन लगनेके लिये सच्ची छानसे 
बैठता हे, उप्तका बैठना कया भगवान्‌ निरर्यक मानेंगे ? ताप्पर्य 
यह हुआ क्लि जो भगवानमें मत लगानेके लिये मावान्‌का आश्रय 
ले, भगवानके ही भरोसे बेव्ता है, वह भगवानफ़ी कपासे भगवान- 
में मतवाला हो जाता दे । 

(३ ) प्रायः साथकोफ़ी यह शिक्रायत आती दे कि हम 
चिन्तन करते हैं, जप-ध्यान करते है, पर हमारा मन नहीं छगता। 
मन न छगनेका तात्पये यह हुआ कि मनमें भूतकालकी बातें याद 
आती हैं, जो कि अब नहीं हैं अबवा भमिष्यकी बातें याद आती 
हैं, वे भी थत्र नहीं हैं। इससे सिद्ध होता है कि मनमें नहीं! का 
चिन्तन होता दे, जिसकी सत्ता नहीं है | इस वास्ते साघककों यदद 
इड़ निश्चय वसना चाहिये कि मूत और भविष्यक्रे चिन्तनका विप्रय 
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अभी नहीं है, पह्तु भगवान्‌ पहले भी थे, आगे भी रहेंगे तथा अभी 
भी पूर्णरूपसे विधमान हैं एवं मैं उनमें हूँ और वे मेरेमें हैं। ऐसे 
दृढ़ निश्चय जब दूसरी याद हट जाती है तो साधक मगबानूमें 
आसक्त मनवाल। हो जाता है ! 


( ४ ) भगवान्‌ सत्र जगह हैं तो यहाँ भी हैं, क्योंकि अगर 
यहाँ नहीं हैं तो भगवान्‌ सब जगह हैं-यह कहना नहीं 
बनता | भगवान्‌ सब समयमें हें तो इस समय भी हैं, क्योंझ्ि 
अगर इस समय नहीं हैं तो भगवान्‌ सब समग्रों हैं --प्रह् कहना 
नहीं बनता । भगवान्‌ सकें हैं तो मेरेमें मी हैं, क्योंकि आर मेरेमें 
नहीं हैं तो भगवान्‌ सबमें हैं --यह कहना नहीं बनता | भावान्‌ 
सबके हैं तो मेरे भी हैं, क्योंकि आर रे नहीं हैं तो भगवान्‌ 
सबके हैं--यह कहना नहीं वनता । इस वास्ते भगवान्‌ यहाँ 
हैं, अभी हैं, अपनेमें हैं ओर अपने हैं | कोई देश, काल, वस्तु, 
व्यक्ति, परिस्थिति, घटना और क्रिया उनसे रहित नहीं है, उनसे 
रहित होना सम्भव ही नहीं है । इस वातकों छतासे मादते हुए, 
भगवन्नाममें, प्राणमें, मनमें, बुद्िमें, शररीरमें, शरीरके कण-ऋणगमें 
परमात्मा हैं---इस भावकी जागृति रखते हुए नाम-जप करे तो 
साधक बहुत जल्दी भगवानमें मनवाला हो सकता है | 
मदाध्रय४--जिसको केवछ मेरी ही आशा हैं, मेरा ही 
भरोसा है, मेरा ही सहारा है, मेरा ही विख्ास है और 
मेरे ही आश्रित रहता है, उसका नाप्र 'मद्माश्नय/ है । 
क्रिसी-न-किसीका आश्रय छेग इस 
परमात्माका अंश होनेसे यह 


जो स्वथा 


जीवका स्त्रभाव है । 
जीव अपने अंज्ीकों ढूँढ़ता है | पन्‍्ठ 
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जबतऊ इसके लक्ष्यमे, उद्देश्यमें परमात्मा नहीं होते, तथ्तऊ यह 
दारीस्े साथ सम्बस्य जोड़े रहता हैँ और शरीर जिम्तका अश 
है, उस ससारफी तरफ खिंचता हैं | चह यह मानने लगता हे 
कि इससे ही मेरेफो बुछ मिलेगा, इसीसे में निद्वाल हो जाऊँगा, 
जो कुछ होगा, पद संसाससे ही होगा । पल्तु जब यद भगयानकों 
ही सर्योपरि मान लेता है, तब यह भगयानमे आसक्त हो जाता है 
ओर भगनानका ही आश्रय ले लेता है | 

ससारका अर्थात्‌ धन, सम्पत्ति, बमय) यिया, बुद्धि, योग्यता, 
चुटुम्प आदिका जो आश्रय ८, वह नाशपान्‌ है, मिंटनेवाला 
है, खिर रहनेयाला नहीं 2 | वह सदा रहनेयाला नहीं है. ओर 
सदाऊे लिये पूर्ति और तमि करानेयाछा भी नहीं ट । परन्तु भगय्ान्‌- 
का आश्रय कमी फिश्चिन्मात्न भी कम होनेयराछ्ता नहीं है, क्योंकि 
भगवानका आधय पहले भी था, अभी भी ई और आगे भी 
रहेगा | इस वास्ते आश्रय फेयल भगयान्‌रा ही लेना चाहिये | केयड 
भगयानका ही आश्रय अयलम्बन, आयार, सहारा हो | इसीका 
चांचऊ यहाँ 'मदाश्नय ' पद है | 

भायान्‌ कहते हैं क्लि मन भी मेरेंमें आसतक्त हो जाय 
और आश्रय भी मे हो। मन आसकत होता ६--्रेमसे, 
और ग्रेम द्ोता है--अपनेपनसे | आश्रय लिया जाता हे--- 
बढ़ेया, सर्नक्षमयंका। सर्वप्तमर्य,तो हमारे श्रमु ही हैं | इस वास्ते 
उनझा ही आश्रय लेना दे और उनके प्रत्येक पिपानमें प्रसन्‍न होना 
£ कि मेरे मनके जिदद्ध रियान भेजकर प्रमु मेरे फ्लनी निगरानी 


दर गीताकी राजविद्वा [ झ० ७ 


खते हैं | मेरे कितना झ्यार रखते हैं कि मेरी सम्मति लिप बिना 
ही विधान करते हैं ! ऐसे मेरे दयाल ग्रभुक्ा मेरेपर फितन अपनापव 
है ! इस वास्ते मेरेको कभी किसी वस्तु, व्यक्ति, परिख्िति आदिकी 
किद्चिन्मात्र भी आवश्यकता नहीं हैं । इस प्रसार भगवातके आश्रित 
रहना ही मदाश्रय/ होना है । 


योग युख़न--मगवानके साथ जो खतःसिद्र अखण्ड 
सम्बन्ध है, उस सम्बन्धव मानता हुआ तथा सिद्धि-असिद्ठिमं सझ 
रहता हुआ साधक जप, ध्यान, कीर्तन करनेमें, भगवानकी छीछा 
और खरूपका चिन्तन करनेमें स्वाभाविक ही अटछ भावसे छगा 
रहता है | उसकी चे स्वाभाविक ही भगवानके अनुकूल होती है | 
यही “योग युज्षग! कहनेका तात्पये है | 

जब सावक भगबानमें ही आतक्त मनवाढा और भावानके 
ही आश्रयवाल्ता होगा तो अब बह अम्यास क्या करेगा ? अब कौन- 
सा योग करेगा ! वह भगवस्सम्बन्धी अथवा संसार-सम्बन्धी जो भी 
कार्य करता है, वह सब योगका ही भम्यास॒ है| ताप है कि 
जिससे परमात्माका सम्बन्ध हो जाय, बह ( लोकिक या परमा्थिक ) 
काम करता है और जिससे परमात्माका बियोग हो जाय, बह काम 
नहीं काता है | 


अंश समग्न॑ माम!--जिसका मन भगवानमें आसक्त हो 


गया दे, जो सवेधा सगवावके आश्रित हो गग्मा है और जिसने 
भगवानके सम्बन्धको स्वीकार कर छिया दै--ऐसा पुरुष भगवावके 


पम्र हनी जान ठेता है अर्ाद सगुण-निगुण, साकार-निराकार, 
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अवतार-अवतारी और शिव, गणेश, स्॒र्य, विष्णु आदि जितने रूप हैं, 
उन सबको वह जान लेता है । 

भगवान्‌ अपने भक्तकी बात कहते-फह॒ते अबाते नहीं हैं ओर 
कहते हैं कि ज्ञानमार्ससे चलनेवाला तो मरेकी जान सकता है 
और प्राप्त कर सकता है, पल्तु मक्तिसे तो मे भक्त मेरे समग्र- 
रूपको जान सकता है और इष्टफा अर्थात्‌ जिस्त रूपसे मेरी उपासना 
करता है, उस रूपफा दर्शन भी कर सकता है । 

यथा शास्यसि तच्छूणः--यहाँ 'यथा”#% पंदसे प्रकार बताया 
गया है कि तू जिस प्रकार जान सके, वह प्रकार भी कहूँगा, 
ओर 'तत! + पदसे बताया गया है. कि जिस तत्त्तको व्‌. जान 
सकता है, उसका मैं वर्णन कराता हूँ, व्‌ सन । 

छठे अध्यायके सेंतालीसंर्व इलोकमें 'भ्रद्धाचानू, भजते यो माँ 
स्‌ में युक्ततमो मतश्पदोंमे प्रथम पुरुष ( वह ) का प्रयोग 
करके सामान्य बात कही थी और यहाँ सातब्रौं अध्याय आरम्म 
करते हुए “यथा श्ञास्पसि तच्छूणुः पदोंमें मध्यम पुरुष (तू ) 
का श्रयोग करके भज्ञुनके लिये विशेषतासे कहते हैं कि त्‌ जिस 
प्रकार मेरे समप्ररूपको जानेगा, वह मेरेसे छुन । 

# स्थूलसे लेकर सूक्ष्मतक वर्णन करना ( जैसे--भूमिसे जल सूक्ष्म 
है, जलसे अग्नि सूहम है; अग्निसे वायु सूक्ष्म हे आदि )--यह प्यकष७ 


कहनेका तात्पय॑ दे | इस ध्यथा? अर्थात्‌ प्रकारका वर्णन इसी अध्यायके 
चोयेसे सातवें इ्लोकतक हुआ है। 

[जो कुछ कार्य (ससार ) दोखता है, उसमें कारणरूपसे 
भगवान्‌ दी ई--थयद ततः कहनेका तात्पय॑ है ! इसका वर्णन इसी 
अध्यायके आठवेंसे वारहवे स्लोकतक हुआ है | 


हु गीताकी राजचिचा [ भ० ७ 


इससे पहलेके छः भध्यायोंमें भगवानके ब्वि 'समग्र! शब्द 
नहीं भाया है | चौथे भध्यायके तेईसवे इ्जेकर्मे 'यज्ञायाचरतः कमे 
सम्न॑ प्रविल्ीयते? पदोंमें कर्मके विशेषणके रूपमें 'समग्र! शब्द आया 
है और यहाँ “समग्र? शब्द भगवानके विशेषणके रूपमें आया है। 
सुमप्र' शब्दसे भगवानका तात्लिक स्वरूप सब-का-सब आ जाता 
है, बाकी कुछ नहीं चचता | 
विशेष बात-- 
( १) इस झ्ओोेकमें 'आसक्ति केवल मेरेमे ही हो, आश्रय 
भी किवल मेरा ही हो, फिर योगका अम्यास किया जाय तो मेरे 
समग्ररूपको जान छेगाः---ऐस। कहनेमें भगवान्‌का तात्पय है कि अगर 
मनुष्यकी आसक्ति भोगेंमें है और आश्रय रुपये-पे से, कुद्धम्म आदि- 
का है तो कमयोग, ज्ञानयोग, ध्यानयोग आदि किस्ती योगका अभ्यास 
करता हुआ भी मेरेको नहीं जान सकता । मेरे समग्ररूपको जाननेके 
ल्यि तो ,मेरेमें ही प्रेम हो, मेरा ही आश्रय हो । मेरेसे किसी भी 
कायपूतिकी इच्छा न हो | ऐसा होना चाहिये और ऐसा नहीं होना 
चाहिये---इस कामवाकों छोड़कर, मगवान्‌ जो करते हैं, वही होना 
चाहिये और भगवान्‌ जो नहीं करना चाहते, वह नहीं होना 
चाहिये---इस भावसे केवछ मेरा आश्रय लेता है, बह मेरे समग्र रूप- 
को जान लेता है। इसलिये भगवान्‌ अर्जुनको कहते हैं कि तू 
'म्यासक्तमना” और 'मदाश्चयः हो जा। 
( ३ ) परमामके साथ वास्तविक सम्बन्धका नाम थयोण है 
है कब माननेका नाम 'युञ्ञन्‌ः है | ताप 
? रन्शियोँ आदिके साथ सम्बन्ध मानकर अपने- 
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कं--रूपसे जो एक व्यक्तित्व मान रक्‍्खा है, उंसफो न मानते 
हुए परमात्माके साथ जो अपनी वास्तविक अभिन्‍नता है, उसका 
आअनुभय करता रहे । 


यासतममें योग युअन! की इतनी आउश्यफ्ता नहीं है, 
जिननी आरयकता ससारकी आपत्ति और आश्रय छोडनेकी है | 
सस्तारकी आसक्ति और आश्रय छोडनैसे परमात्माका चिन्तन खत: 
खाभागिऊ होगा और सम्पूर्ण क्रियाएँ निष्फाममामूवंक होने लगेंगी। 
फिर भगयानूओ़ों जाननेके लिये उप्तफों कोई अभ्यास नहीं करना 
पड़ेगा | इसका तात्पय यह है कि जिसका ससतारकी तरफ़ खिंचाव 
है और जिसके अत्त करणमें उत्पत्ति-यिनाशशी वस्तुओफा महत्त्व 
बेठा हुआ हे, बह परमात्माऊे चास्तयिक खरूपफो नहीं जान 
सकता | कारण क्रि उसकी आसक्ति, कामना, महत्ता सप्तारमें है, 


जिम्तते ससारमें परमार्माऊे परिष्रण रहते हुए भी बह उनको नहीं 
जान सकता । 


मनुप्यका जय समाजऊे जिसी बड़े ब्यक्तिसे अपनापन हो जाता 
है तो उप्तजें एक प्रध्ननता होती हे | ऐसे ही जब हमारे सदाफ़े 
हितेवी और हमारे खास अशी भगपानमें आत्मीयना जाम्मत हो 
जाती € तो इरखम प्रसन्नता रहते हुए. एक अलोफिष्त, मिलक्षण 
प्रेम अक्‍्ठ हो जाता हे । फिर साउक्र खामारिक ही मगयानमें 
मनपाला और भगयानूऊा आश्रय लेनेयाछा हो जाता हूं । 


१० गीताकी राजविद्या 8332 
शरणागतिके पर्याय 


आश्रय, अवलम्बन, अधीनता, प्रपत्ति और सहारा--वें सभी 
शब्द शरणागतिः के पर्यायवाचक होते हुए भी अपना अछग जप 
खते हैं; जैते--- 

(१) आश्रय--जैसे हम पृथ्वीके आपारके विना जी ही नहीं 

सकते और उठना-बैठना आदि कुछ कर ही नहीं सकते, ऐसे ही 
प्रभुके आधारके बिना हम जी नहीं सकते और कुछ भी कर नहीं 
सकते । जीना और कुछ भी करना प्रमुके आधारसे ही होता है । 
इसीको “आश्रय” कहते हैं । 
,._ (२) अचलम्बन--जेसे किसीके हाथकी हड्डी ट्वटनेपए 
डाक्टरलोग उसपर पट्टी वॉघकर उसको गलेके सहारे छठका देते हैं 
तो वह द्वाथ गलेके अवरम्बित हो जाता है, ऐसे ही संसारसे निराश 
और अनाश्रित होकर भगवानके गले पड़ने अर्थात्‌ भगवानको पकड़ 
लेनेका नाम 'अवब्म्बन है | 

( ३ ) अधीनता--अधीनता दो तरहसे होती है--.! कोई 
हमें जदर्दस्तीसे अवीन कर ले या पकड़ ले और २-हम अपनी 
तरफसे किसीके अबोन हो जायें या उसके दास वन जाये | ऐसे ही 
अपना कुछ भी अयोजन न रखकर अर्थात्‌ केवल भगवानको लेकर 
ही अनन्यभावसे सेथा भगवानका दास बन जाना और केरल 

भगवानको ही अपना खामी मान लेना 'अधीनता? है । 

( ४ ) प्रपत्ति--जैसे कोई किसी समयके चरणुंमें लम्बा 
पड़ जाता है, 8 ऐसे ही संस्तारकी तरफसे सर्वथा निराश होकर 
भगवानूके चरणोमें गिर जाना क्रपत्तिः ( प्रपलता ) है 
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(०५ ) सहारा--जंसे जलमें इूबनेयालेफो किसी वृक्ष, छता, 
रसे आदिफा आधार मिल जाय, ऐसे ही ससारमें बार बार जन्म- 
मरणम इूनेक भयसे मगयानऊा आधार ले लेना 'सडारा? हे | 


इस प्रकार उपर्युक्त सभी शब्दों केगछ शरणागतिका भाव 
प्रकट होता &ैं। शरणागति कब द्वोती दे ? जब भगवानमें दी 
आसक्ति हो और भगवानूका ही आश्रय हो अर्थात्‌ भगयानमें ही 
मन छगे ओर भगयानें ही बुद्धि छंगे | अगर मनुष्य मन बुद्धिसहित 
खय भगगयानके आश्रित ( सम्ति ) हो जाय तो शरणांगतिके 
उपयुक्त सत्र-रे सत्र भाव उसमें आ जाते हैं । 


मन और बुद्धिको अपने न मानकर थे भगवानके ही हैं? ऐसा 
दछतासे मान लेनेसे साधक “मय्यासक्तमना» और 'मदाध्नय» हो 
जाता है | सासारिक वस्तुमात्र प्रतिक्षण प्रतयफी तरफ जा रददी 
हे और फ़िप्ती भी पस्तुसे अपना नित्य सम्बन्ध हे ही नहीं--नयह 
सयवा अनुभय है | अगर इस अनुमयको महत्त्व दिया जाय भर्थाव्‌ 
मिटनेयाले सम्बन्धकों अपना ने माना जाय तो अपने कल्याणका 
दद्देश्य द्वोनेसे भगनानकी शरणागति खत भा जायगी | कारण कि 
यह खत ही भगबानका है। ससारके साथ सम्बन्ध बेल माना 
हुआ हे ( वास्तयमें सम्बन्ध हे नहीं ) ओर मगवानसे केयछ परिमुखता 
हुई द्वे ( वास्तवर्म विमुखता ८ नहीं )। इस वास्ते माना हुआ 
सम्बन्ध छोड़नेपर मगवानके साथ जो खत सिद्ध सम्बन्ध हे, वह 
प्रकट हो जाता है । 


५२ गीताकी राजविया भ्र० ७ 
सम्बन्ध-- 
पहले स्लोकमें भगवानूने अर्जुनसे कहा था ऋ्ितू मेरे 
समग्र रूपको जैत्ता जानेगा, वह सुन | अब सगवान्‌ अगले रलोकर्मे 
उत्ते सुनानेक्ी प्रतिज्ञा करते हैं । 
लोक-- 


ज्ञान तें£ह सविशानमिद वकश्ष्याम्यशेपतः । 
यज्लात्वा नेह . भूयोषन्यज््ातव्यम्रवशिष्यते ॥ २ ॥ 
अर्थ-- 
तेरे लिये में विज्ञानसहित ज्ञान सम्रूणतासे कह्ँगा, जिसको 
जाननेके वाद फिर यहाँ कुछ भी जानना बाकी नहीं रहेगा | 
व्याख्या-- 
ज्ञान तेपह सविज्ञानमिदं वश्ष्याम्यरों पत:--अनम्र भगवा न्‌ 
कहते हैं कि भैया अजुन ! अत्र मैं विज्ञाननहित ज्ञान कहूँगा,# 


# में तेरेकी “विज्ञानसहित ज्ञान? सम्पूर्णतासे कहुँगा--इसमें विज्ञान 
ज्ञानका विद्येषण है। विशेषण विशेष्यक्की विशेषता बतानेबाला होता है । 
इस इृष्टिसे विश्येप्य व्यापक् हुआ और विशेषण व्याप्व हुआ अर्थात्‌ ज्ञान 
( विशेष्व ) बड़ा हुआ और विज्ञान ( विशेषण ) छोटा हुआ | परन्तु 
विज्ञानने ज्ञानकी विज्ञेपता बता दी--इस इृष्टिसे विज्ञान बड़ा अर्थात्‌ श्रेष्ठ 
हुआ | यह हि संसार मगवानसे द्वी उत्तन्तर होता द और भगवानमें ही 
लीन होता ई--ऐसा मानना ज्ञान है; और सब छुछ भगवान ही हैं; 
भगवान्‌, ही सब कुछ बने हुए हैं, भगवानके सिवाय कुछ हैं ही 

नहीं--छैसा अनुभव हो जाना विज्ञान है ! इसमें ज्ञान सामान्य हुआ और 
विज्ञान विज्ञेप हुआ | 


न्छोक २ ] गीताकी राजबचध्ा १३ 


तेरेकी कहूँगा और में खुद कहूँगा तथा स्यूणेतासे कहूँगा। ऐसे 
तो हरेक आदमी हरेक गुरुसे मेरे खरूपके बारेंगे सुनता है. भौर 
उससे लाभ भी होता हैः परंतु तेरेको मै खथं कह रहा हैँ । खर्य॑ 
कौन ! जो समग्र परमात्मा हैं, वह मै खय॑ | में स्वयं मेरे खरूपका 
जैसा वर्गन कर सफ्ता हैँ, बेसा दूसरे नहीं कर सकते; क्योंकि वे 
तो घुनऋर और अपनी बुद्धिके अनुसार विचारकर ही कहते हैं# । 
उनकी ध्रुद्धि समष्टि बुद्धिका एक छोश-सा अंश है, वह कितना 
जान सत्रती है | वे तो पहले अनजान होकर फिर जानकार 
बनते हैं, पर मैं सदा अदुपज्ञान हूँ। मेरेंमे अनजानपना न हैं, न 
कमी था, न होगा और न द्वोना सम्भव ही दै | इस वास्ते मै तेरे 
डिये उस तत्वका वर्णन करूँगा, जिसको जाननेके वाद और कुछ 
जानना बाकी नहीं रहेगा । 


दर्सवें अध्यायके सोलहवे इलोंकर्मे अर्जुन कहते हैं. कि भाप 
अपनी सत्र-की-सब बविभूतियोको कदनेमें समर्थ हैं--'वफ्तुमईस्य- 
दोषेण दिव्या छात्मविभूतयः तो उसके उत्तरमे भगवान्‌ कहते 
है कि मेरे विस्तारकक अन्त नहीं है, इस वास्ते प्रवानतासे 
कहूँगा-- 'प्राधान्यतः कुरुश्रेष्ठ नास्त्यन्तों विस्तरस्य मे! (१०॥ १९)। 


# जैसे, कोई वर्णन करता है तो वर्णन करनेवालेफा जो खयका 
अनुभव है, वह पूरा बृड्धिमें नहीं आता; बुद्धि में जितना आता है, उतना 
मनमें नहीं आता और मितना मनमे वाता है। उतना कहनेमें नहीं 
आता | इस प्रशार जब उसया अपना अनुभव भी पूरा कदनेमें नहीं 
जाता अर्थात्‌ वद अपने अनुभवत्रों भी पूरा प्रकट नहीं कर सकता तो 
बह भगवानत़ी तरह कोसे कद सकता है ! 


१४ गीताकी राजविय्या [ अ० ७ 


फिर अन्तमें कहते हैं कि मेरी विभूतियोंका अन्त नहीं है-- 
“नान्तोषस्ति मम दिव्यानां विभूतीनां परंतप” ( १० | ४० ) | 
यहाँ ( ७५। २ में ) भगवान्‌ कहते हैं कि में विज्ञानसहित ज्ञात- 
को सम्पूर्णतासे कहूँगा, शेंप नहीं रखूँगा--भशेषत/ | इसका 
ताप्पर्य यह समझना चाहिये कि में तख्वसे कहूँँगा । तसे 
कहनेके बाद कहना, जानना कुछ भी वाकी नहीं रहेगा। 
दसवें अध्यायमें विमूति और योगकी वात आयी कि मगवानूकी 
बिभूतियोंका और योगका अन्त नहीं है | अभिप्राव हैं कि 
विभूतियोंका अर्थात्‌ भगवानकी जो अछा-अछग शक्तियाँ हैं, उनका 
ओर भगवानके योगका भर्बात्‌ सामध्य, ऐश्वर्यका अन्त नहीं आता। 
गमचरितिमानसमें कहा है--- 
निर्गुन रूप सुलल अति सशुत्त जान नहिं कोद। 
सुगम अगम्न नाना चरित सुनि सुनि मन भ्रम होड़ ॥ 
( उत्तर० ७३ ख ) 
तात्यय है कि सथुण भगवानुआ जो प्रभात है, ऐश्वर्य है, 
उसका अन्त नहीं आता | जब अन्त ही नहीं आता तो उसको 
जानना मनुष्यक्ी अक्छके वाहरकी बात है । परतु जो वास्तविक 
तस्र॒ है, उसको मलुष्य सुगमतासे समन्न सकता है। जैसे, 
सोनेके गहने कितने होते हैं 2 
सकता, क्योंकि गहनोंका अन्त नहीं 
हा रे पा ० "अ5 जान हर सकता 
जान नहीं सकता, पल्तु उन सम्रमें हिल हक हि 
श्क परमात्मा ही है; 


इसको पनुप्य नहीं जान 
है; परन्तु उन सब्र गहनोंमें 


ज्छोक २ भीताकी राजविद्या श्प्‌ 


इसको तो मनुष्य तत्तले जान ही सकता हे। परमात्माको तत्वसे 
जाननेपर उसकी समझ तत्तसे परिपूर्ण हो जानो हैं, बाफी नहीं 
रहती । जैसे, कोई कहे कि “मैंने जड़ पी लिया तो इस क्ता तात्पय 
यह नहीं फ्रि अब सत्तारमे जरू वाक्की नहीं रहा | अतः जल 
पीनेसे जछका अन्त नहीं हुआ हैं, प्रद्युत हमारी प्यासवा मत 
हुआ हे | इसी तरहसे परमात्मतत्यको तखसे समझ लेनेपर 
पत्मामतत्रके ज्ञानजा भनन्‍त नहीं हुआ हे, प्रस्युत हमारी अपनी 
जो समझ है, जिज्ञासा द, पह पूर्ण हुई ऐ, उसका अत हुआ 
हे; उसमें केबछ परमात्मतत्त हो ए् गया हे | 


दर्सच अग्रायफ्े दूछरे झथ्रेफ़्मे भगपानूने कहा ८ कि मेरे 
पट होनेको देवता और महर्षि नहीं जानते, और तीसरे इस्मेफमें 
पहा है कि जो मुप्ते भून भर अवादि जातता दे; वह मनुष्योमें 
अप्तम्मूड़ दे और वह सम्पूण पापोसे मुक्त हो जाता ४ । तो जिसे 
देवता ओर मद्र्पि नहीं जानते, उसे मनुष्य जान छे यह कैसे हो 
सकता है ? मगयान्‌ अज आर अवादि हैं, ऐसा छतासे मानना ही 
जानना दै ) मनुष्य मगवानफ़ों अण और अनादि मान हो समता है | 
पर्तु जेसे बआाठक अपनी मंँके ब्यादफी वेरान नहों देख समता, ऐसे 
ही देगता, भपि, महर्षि, तत्यज्ञ जीयनमुक्त आदि सत्र ग्राणियोफ आदि 
तथा खय अनादि भ्मपानको ने प्राणी नहीं जान समते | इसी प्रकार 
भायानऊे अपतार लेनेफो, छीलफो, ऐशर्यकों कोई जान नहीं सकता, 
क्पोंद्धि वे अपर हैं, अगाव है; अनन्त हैं। पएतु उनफो तले 
तो जान ही सऊते हैं। 


१६ गीताकी राजविद्या [ अ० ७ 


परमात्मतल को जाननेके छिये '्ञानयोग? में जानकारी ( जानने) 
दी प्रधानता रहती है और 'भक्तियोग'में मान्यता ( मानने ) की 
प्रधानता रहती है। जो वाल॑ब्रिंक मान्यता होती है, वह बड़ी दंड 
होती है । उसको कोई इधर-उधर नहीं कर सकता अथात्‌ माननैवार् 
जवतक अपनी मान्यताकों न छोड़े, तबतक उसकी मान्यताको कोई 
छुड़ा नहीं सकता | जेंसे, मदुणने संसार और संसारके पदार्थोको 
अपने छिये उपयोगी मात रखा है तो इस मान्यताकों खर्य छोड़े 
बिना दूसा कोई छुड़ा। नहीं सकता । परन्तु ख़यं इस वातकों जाच 
ले कि ये सब पदार्थ उत्पन्न जौर नष्ट होनेवाले हैं तो इस मान्यता- 
को मनुष्य छोड़ सकता है; क्योंकि यह मान्यता अस्त है; छठी 
है | जत्र असृत्य मान्‍्यताकों मी दूसरा कोई छुड़ा नहीं सकता, वत 
जो वाश्तविक परमात्मा सबके मूलमें है, उत्तकों कोई मान ले तो यह 
मान्यता कैसे छूट सकती है ( क्योंकि यह मान्यता सत्य है, यह यथार्थ 
मन्यता बानसे कम नहीं द्वोती, प्रत्युत ज्ञाकके समान ही दे 


होती है । 


भक्तिमागमें मानता मुस्य होता है । जेसे, दसवें अध्यायके पहले 
इल्लेकमें भगवानूने अजुनसे कहा कि 'हे महावाहो भर्जुन | में तेरे 
द्वितके लिये परम ( स्श्रेष्ठ ) वचन कहता हूँ, तुम छुनो अथीत्‌ ठुम 
इस बचनको मान छो |? यहाँ भक्तिका प्रकाण है, इस वास्ते यहाँ 
माननेकी वात कहते हैं | ज्ञानमागमें जानना मुख्य होता है। जेंसे, 
चोदहवे अध्यायके पहले रतोकमें भगवानने कह कि मं फिर जानोंमें 
उत्तम एस ज्ञान बहता हूँ, जिसको जाननेसे सव-के-सत्र मुति पत्म- 


म्डोफ २] गीताक़ी राजविद्या । 


'सिद्धिकों आम हुए है |? यहाँ जानका प्रकरण हे, इस वास्ते यहाँ 
जाननेक्री बात कहते हैं | भक्तिमार्गम मनुष्य मान काके जान लेता 
है और ज्ञानमार्गमे जान करके मान लेता है; अनः पूर्ण दोनेपर दोनो- 
की एकता दी जाती ६ । 
आन ओर विज्ञानसम्बन्धी विशेष बात 

संसार भगवानसे ही ऐंदा होग़ है ओर उनमें ही दी होता 
है, इस वास्ते भगवान इस संपतारके मह्ाकारण है--ऐसा मानना 
ज्ञानः है | मगपानके पित्राय और कोई चीज है ही नहीं, सब कुछ 
भगशन्‌ ही हैं, खयं मगयात्‌ ही सत्र कुछ बने हुए हैं---ऐसा 
अनुभय हो जाना परीज्ञन! हे | 

अप और पा प्रकृति मेरी है; इनके संयोग सम्पूर्ण प्राणियों- 
की उत्तत्ति होती है और में इस सम्पूर्ण कातका महाकराएण हैं 
(७ | ४-६ )--ऐसा कहुका भगयातने ज्ञान' ब्याया | मेरे 
पिताय अन्य कोई है दी नहीं, सतके बागेगे उसी सतकी बनी हुई 
मणिमेंकी तरह सब्र कुछ मेरे द्वी ओतप्रोत है ( ७ | ७ )--ऐसा 
फहका मपवरानने पिज्ञान! बताया! | 

जलमें रस, चन्य-मायमें प्रभा मैं हैँ उत्यादि, ससर्ण भूनोफा 

सनातन बीज में हूँ, सात्तिक, राजम और तामस भाए मेरेसे ही 

होते हैं ( ७ । ८-१२ )--ऐसा कहकर ज्ञान! बनाया । ये मेरे 
ओर में इनमे नहीं हूँ अर्थात्‌ मए कुछ मम, हे, ब्णेफि, इतर, 
खतन्त्र म्त्ता नहीं है (७। १९३ )+-ऐसा ऋदकर पपिज्ञान! 
बताया | 


भी० रा० वि० २--- 


१८ गीताक्ी राजविया [० ७० 


जे। मरे सिवाय गुणोंकी अछा सत्ता मान छेता हैं, वह मोहित 
हो जाता है ) फल्तु जो गुणोंसे मोहित न होकर अर्थात्‌ ये गुण 
मगवानसे ही होते हैं और भाषातमें ही ढीन होते हैं--ऐसा 
मानकर मेरे शरण होता है, वह गुणम्री मायाकी तर जाता है | 
ऐसे मेरे शरण होनेवाले चार प्रकारके भक्त होते हैं---अर्वार्थी, आते, 
जिक्ञासु ओर ज्ञानी ( प्रेमी ) | ये समी उदार हैं, पर ज्ञानी अर्थात 
प्रेमी भेरेको अत्यत्त ब्रिय हैं और मे आत्मा ही है (७ | १३--१४८)' 
“+>रेसा कहकर 'ज्ञानः बताया । जिम्तकों पत्र कुछ बाहुदेंव हीः 
है; ऐसा अनुभव हो जाता है, वह महात्मा अत्यन्त दृल़म है (७१९) 
“-ऐेंसा कहकर 'िज्ञा! बताया । 

मेरेको न मानकर जो कामनाओंके कारण देवताओंके शरण ही' 
आते हैं, उनको अन्तवाद्य फूल ( जन्म-मरण ) मिलता हैं और जो' 
मेरे शरण हो जाते हैं, उनको में मिंछ जाता हूँ | जो मेरेको अज- 
अविनाशी नहीं जानते, उनके सामने में प्रकट नहीं होता | में भूत, 
भविष्य और वततमान-तीयों कालोंको और उनमें रहनेगराले सम्पूर्ण 
प्राणियोंका जावता हूँ, पर मेरेक्ो कोई नहीं जानता । जो इन्द्रमोहसे 
मोहित हो जाते हैं, वे बरात्चार जन्म-मरणको प्राप्त होते हैं | जो' 
रे निश्चय करके मेरे भजन छा जते हैं, उनके पाप नष्ट हो जाते 
30308 कक हि | ०-९८ )--रेसा कहकर 
कक गए आश्रय ढेते है, वे ब्रह्म, अथात्म, करे, 
वमत, अपिदेव औ! अधियज्ञकों जान जाते हैं वर्थाव्‌ चर-अचर 


ग ् दर ५९ ५ हटा जाता प््फ | ९- ले 
ऐसा कहकर 'विज्ञानः बतावा | है (७ | २५-३०) 


न्छोक ६] गोताऊी राजविद्या १९ 


यप्मात्वा नेह भूयोषन्य-्शावव्यमवशिप्यतेः--पिश्ञानसद्वित 
ज्ञनजों जाननेके यद्द जानना बाकी नहीं रहता । तात्पय है कि मेरे 
सियराय ससास्‍्का मूछ दूजा कोई नहों है, उेवल मैं ही हूँ--- 
गत परतरं सान्यत्तिशिदस्ति धन्य! ( 3। ०) और तत्से 
सत्र बुठ वाहुदेव ही हे--वाछुडेव' सर्वभ! (७। १? » और 
कोई हे ही नहीं---एसा जान छेगा तो जानना ताकी उसे रहेगा * 
क्योंकि इसके सिवाय दूसरा छुझ जाननेयोग्य हे ही नहीं | यदि 
एक पमामारों न आनमर ससारफी बहत-सी विदयाओकी जान भी 
डिया तो बास्तवमें कुठ नहीं जाना हे; कोर परिश्रम द्वी क्या है । 


जानना दुऊ बावी नहीं रदृता'--इसपया तापये हे कि 
इन्द्रियोसे, मनसे, बुद्धिसे जो परमात्माकों जानता है, पह वरस्तयमें 
पूर्ण---जानना नहीं है | फारण कि ये इच्द्रिया, मन ओर बुद्धि प्राइन 
हैं, इस वारते थे प्रइतिते अतीत तख्यों नहीं जाने सकते | स्थय 
जय परमाधमाके शरण हो जाता दे, तव सय ही परमात्माझ्ों जानता 
है | इस्त वास्ते पमा मावों खय्से ही जाना जग सकता हे, मने 
बुद्धि आदिसे नहीं । 

सम्बन्ब--- 

मंगवरनून दूत रलोरमे यह बताया हि में विश्नसहित 
शनकों सखृर्णवार्ें कहेंगा, जित्तते कुठ सी जानना बातों नहीं 
(हत । जय जानना थायी रहता ही नहीं तो प्रिर हुप महुप्य 
उत्त व्चरों ज्यों नहीं जान ते? ड्सक उत्तम झयला इलोफक 
कहते हैं । 


२० गोताकी राजविद्ा [ अ० ७ 
इलोक--- 


मुप्याणां सहस्नेप कश्चिय्वति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां कश्चिन्मां वेत्ति तत्ततः॥ ३ ॥ 


अर्थ-- 


हजारों मनुष्योंमे कोई एक वास्तविक पिद्धिके छिये यत्न करता 
है और उन यतन करनेवाले छिद्ोंमे कोई एक ही मेरेको तत्वसे 
जानता है | 


व्याख्या-- 


भनुष्याणां सहस्नेपु# कश्चिद्यतति सिद्धयेः--हजारों 
मनुष्योंमें कोई एक ही मेरी ग्राप्तेके लिये क्‍न करता है । 
तात्यय है कि जिनमें मलुष्यपना है अर्थात्‌ जिनमें पशुओंकी तरह 
खाना-पीवा और ऐश-आराम करना नहीं है, वे ही वास्तवमें मनुष्य 
हैं। उन मनुष्यों भी जो नीति और धर्मपर चढनेबाले हैं, ऐसे 
मलुप्य हजारों हैं। उन हजारों मनुष्यों भी कोई एक ही सिद्धिके 
कप + का अमान मसल तक जम मद कीए अ व कक८ कस 








# यहाँ भगवानूको ध्मनुष्याणां सहसाणाम्‌ः अथवा भमुष्येपु सहसेब॒ु 
ऐसा कहना चाहिये था; क्योंकि प्यत्श्व निधोरणम्‌ः इस सूज्से निधोरण 
अर्थम षष्ठी और सप्तमी--ये दोनों विभक्तियाँ होती हैं । परंतु भगवानले 
ऐसा न देकर ध्मनुष्यागाम! पदमे पट्ठी विभक्ति और सहस्लेपु) पद्म 
संत्तमी विभक्ति दी है। ऐसी दो विभक्तियाँ देनेका तातपय है कि 
अरबों मनुष्यों अर्थात्‌ मात्र मनुष्य-शरीरधारियोंपे॑ जो श्रेष्ठ 
आचरणवाले हैं, उत्तम भाववाले हैं, संसारमं श्रेष्ठ कहल्यने हैं. ओर संसास्से 
विमुख्र होना चाहते हैं, ऐसे मनुष्य हजारों है। 


लोक ३ ) गीताकी राजविद्या 4 


डिये# यान करता है अर्थात्‌ जिससे बढका कोई छाम नहीं, मिसमें 
दुःखका लेश भी नहीं और आनन्दकी किल्निन्मत् भी कमी 
नहीं---कमीरी सम्भंधना दी नहीं, ऐसे खतःपसिंद्र नित्यतलकी 
प्राप्तिके लिये यन्‍न करता हैं | 


जो परलोकर्मे खर्ग आदिकी प्रापि नहीं चाहता और इस छोफमें 
धन नहीं चाहता, मान नहीं चाहता, भोग नहीं चाहता, कीर्ति नहीं 
चाहता अर्थात जो उत्पत्ति-विनाशशीछ वस्तुओंम नहीं अव्यता भीर 
भोगे हुए भोगोंके तथा मान-बड़ाई, आदर-मसकार आदिके संस्कार 
रदनेते उन विपयोका सड्ढ होनेपर उस विपयोगें रुचि होते रहनेपर 
भी जो भपनी मान्यता, उद्देश्य, डिचार, सिद्धान्त आदिसे विचदित 
नदी होता--ऐसा कोई एक पुरुष ही पघिद्ठिके डिये बन करना 
है | उससे मिद्ध होता है कि परमान्मप्राप्तिरूप मिद्धिकें छिय यान 
बरमेबाले अर्थात्‌ इतासे उधा छगनेयाले यटुत कम मनुष्य होते हैं। 


पामामप्रातिकी तसक ने छगनेमें कारण हैं---भोग और सम्रहमें 
छगना । सांप्तारिक मीग-दायोमि वेब आसम्भमें ही सुख दीखता 
है। प्राणी प्रायः तत्काल छुल देनेवाले साधनोंमें ही छगते है । 
उनका परिणाम क्या होगा--दसपर वे पिचार करते ही नहीं। 
अगर मे भोग और ऐश्व्यंके परिणामपर जिचार करने छग जाये कि 

७ स्वर्ग आदि लोसोगी और अणिमक महिमा; सरिम्ा आदि 
मिद्धियोंगी प्राप्ति वालवर्य सिद्ध हे ही सही, मत्युन बह तो अमिंद्धि ही 
हैं; बय्ोफि बह पतन करनेबाणी अर्थात्‌ बार-यार जन्म-मरणतों देनेवाली 
7 (६|२१ ) | इस यास्ने वह परमात्माती प्राप्तिों हो सिद्धि कदम 
गया: ! 


श्र गौताकी राजविद्या [अ० ७ 


भोग और संग्रहके अन्त्में कुछ नहीं मिलेगा, रीते रह जायेंगे और 
उनकी ग्राप्िके छिये किये हुए पाप-कर्मोके फललरूप चोरासी छाख 
योनियों तथा नरकोंके रूपमें दुःख-ही दुःख मिलेगा), तो वें पर्मात्माके 
साधनमें लग जायेंगे | दूसरा कारण यह है कि प्रायः छोग सांसारिक 
भोगेमिं ही छगे रहते हैं | उनमेंसे कुछ छोग संसारके भोगेंसे ऊँचे 
उठते भी हैं तो वे परछोकके खगे आदि भोग-भूमियेंमें छय जाते 
हैं । पर्तु अपना कल्याण हो जाय, पत्मात्माकी प्राप्ति हो जाय-- 
ऐसा छतासे बिचार करके परमात्माकी तरफ ल्गनेयाक्ें लोग बहुत 
कम होते हैं | इतिहाएमें भी देखते हैं तो सकामभावसे तपस्था आदि 
साधन करनेवाल्ेके ही चण्ि विशेष आते हैं| कल्याणके लिये 
तत्परतासे साधन करनेब्ालेके चरित्र बहुत ही कम भाते हैं। 


बास्तवमें परमात्मतत््वकी प्रापि कठिन या दुल्भ नहीं है, 
प्रत्युत इधर सद्दी लगनसे तत्परतापूवक लगनेवाले बहुत कम हैं । 
इधर छतासे न लगनेमें संयोगजन्य छुखकी तरफ आक्ृष्ट होना और 


परमात्मतत्वकी प्रातिके लिये भविष्यी भाशा# रखना ही खास 
काए्ण हैं । 


४ परमात्मा सब देशमें) सब काले, सम्पूर्ण व्यक्तियोंमें, तब वस्तुओंमें) 
सबंघरनाओंमिं, सब परिकितियोंमे और सम्पूर्ण क्रियाओंमे खत: परिपृर्णक्पसे 
गोजूद्‌ हैं। अतः उनकी भ्रातिसें भविष्यक्ा कोई कारण ही नहीं हे । 
3: कर्मबन्य नहीं है ॥ णो वस्तु क्मजन्य होती है, वह भविष्यमें 
मिलती हैं। कारण कि जो कर्मजन्य वस्तु होती है, वह उद्चसि- 

छोती है और उसमें देश, 258 3325९ 0 3 कक 
दूर : उसाके लिये भविष्य 
दोता है। अगर मनुष्य यह विचार करे कि परमछ्मा सब देशम हैं तो 


ज्छोक ३ ) गीताकी राजविद्या श्३्‌ 


'यततामपि सिद्धानाम!*--यहोँ 'छिद्र' शब्दपते उनकी छेना 
चाहिये, जिनका अन्त.करण शुद्ध हो गया है और जो केगठ एक 
भणज्वानमें ही छग गये हैं । इन्हींको गीतामें महात्मा कद्ा गया है। 
यद्यवि 'सब्र कुछ परवान्मा ही है" ऐमा जानमेबाले तलज्ञ पुरुषफ़ो भी 
(७। १९ में) मद्दात्मा कहा गया है, तथापि यहाँ तो वे ही महात्मा 
साधक लेने चादिये, जो अघुरी सम्पत्तिसे रद्षित होकर केंगड देवी- 


मा न 3 22% नल 
यहाँ भो है. जय यहाँ ह तो कही जनिती जरूरत नहीं । परमात्मासपर 
समयर्म है तो अभी भी ८, जय अभी ८ तो भविष्य क्यों | परमात्मा 
सपमें ” तो मेरेस भी है। जब मेरेमे हें तो दूसरे सिसीमें सोजनेपी 
पराधीनता नहीं | परमात्मा सयके ह तो मेरे भी €5 जर मेरे हैं तो भेरेको 
अलम्त प्यारे होने हो चाहिये। क्योंकि अपनी चीज सप्रवो प्यारी द्वोती 
दी है| साथ ही साथ परमात्मा सयो-कृट हैं अर्थात्‌ उनते बढकर कोई 
दे ही नदीं--ऐसा विश्वास दोनेपर स्वत ही मन सिंचेगा। 


उपयुक्त बातोंपर दृढ़ विश्वास हो जाय तो परमाक्त्मारी आशा 
अगिष्यशा आपल्म्भन क्रनेयात्गे नहीं होतो। किन्तु उन्द तलाछ प्राप्त 
क्रनेरी उक्षण्ठा हो जाती है । 


६ यहाँ प्याटी सूउ-स्यायते सापक्कों ही पमिद्धश पद गया दे। 
जिन सूतसे साड़ी बनेगी, उसको शादी-सूत् अर्थात्‌ साड़ीका सूत कहते 
४६। ऐसे दी जो साधक छिद्ध बनेया, उसतो सिद्ध करते 2) शादी 
सूप न्याय वह सिद्ध हो ही आगगा। तत्यज्ञ हो दी भायगा | हों। सूती 
साड़ी ने बना करके मनुष्य उतका दूसरा उुछ बना दे अथया सूत जल 
जाय तो साड़ी नहीं बनेगी। पर भगवानऊा आश्रय लेबर जो अनन्यभावस 
कैयेल भगयणामियें डियि भगयानया भजन फोोंगा। येत सिद्ध हो 
दी जायगा । 


थे गीताकी राजविदा [अ० ७ 


सम्पत्तिका आश्रय लेकर अनन्यमावसे भगवानका मजन करते है# | 

5 ८४5 ५ दे स्‍्हेः 
इसका कारण यद्ट है कि ये यरत करते हैं--'यतताम! | इस चास्ते 
यहाँ ( ७। १९ में वर्णित ) तलज्ञ मद्दात्माकों नहीं लेता चाहिये | 


यहाँ 'यतताम्‌ पदका तापय मात्र वाह्य चेशओंसे नहीं है । 
इसबा तात्वय हैं-- भीतरमें केबल परमातप्राप्तिकों उत्कट उत्कण्या 
छगना, खामाविक ही छगत होता और खामाविक ही आदसरपूर्वक उन 
फरमात्माका चिन्तन होना । 
ऋश्िन्मां घेत्ति तत्वतः --ऐसे यन करनेवाले कोई एक. 
ही मेरंको तखसे जानता है । यहाँ 'कोई एक ही जानता है? ऐसा 
कडनेका यह बिल्कुल तात्पय नहीं है कि यतन करनेवाले सब नहीं 
जानेंगे, प्रव्युत यहाँ इसका ताप्पय हैं कि प्रयनशीछ साथक्षोंमें वर्तमान 
समयमें कोई एक ही तत्तको जाननेवाल्ा पिछता है । कारण कि 
कोई एक ही उस तत्तक्ों जानता है और वैसे ही दूसरा कोई एक ही 
उसततका विवेचन करा है--'आश्चर्यवत्पश्यति ऋश्िदेनमाश्च्ये-- 
वह्दति तथेंच चान्‍्य» ( गीता २ | २० ) | यहाँ 'तगरैंब चास्य 
( बसे ही दूसरा कोई ) कहनेका तात्यय न जाननेव्राछ्या नहीं है; 
क्योंकि जो नहीं जानता है, वह क्या बहेगा और कैसे कहेगा ? अतः 
दूसरा कोई! कहनेका तातपये हैं कि जाननेत्ार मेंसे कोई एक उसका 
खिचन करनेवाल होता हैं । दूसरें जितने भी जानकार हैं, वे खर्य 
ह# महात्मानस्तु मां पार्थ हैंयी ला 


दँवीं प्रकृतिमाशिता: | 
भजन्लनत्यमनसो नाता 





भृतादिमच्यवम ॥ 
(गीता ९ | १६३ ) 
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तो जानते हैं, पर विवेचन करनेमें, दूसरोको समझानेम ये सब-के-सब 
समथ नहीं होते । 

प्रायः छोग इस ( तीछरे ) स्लो ऊक्ो तत्तफी कठिनता बतानेब्राला 
मानते हैं | पर्तु वास्ततर्मे यह ह्लोफ तल्लकी वटिनताके परिषयमें नहीं 
हैं; क्योंकि परमात्म-तत्तकी प्राप्ति कठिन नहीं ह€, प्रव्युत तत्तप्रामिकी 
ठत्कटः अमिश्रपा होना और अमिलछापराक्ी पूर्तिके लिये तत्तज्ञ 
जीवन्मुक्त महापुरुषोझ्ता मिलना दुलभ है, कठिन है | यहोँ भगयान्‌ 
अजुनसे वद्धते है कि 'मे कहूँगा और तू जानेगा?, तो भजुन-जेसा 
अपने श्रेयका प्रश्न करनेवात्यऋ और भगप्रान-जेस। स्वन्न कहनेवाछा 
प्िलना दुल्म ८। वास्तममें देखा जाय तो केब्ठ उकट अभिवापा 
होना ही दुलभ है । कारण कि अमिन्ापा होनेपर उप्तयों जनानेवी 
भिम्मेयरी भगयानपर था जाती ८ | 

यडें 'तत्त्वत- फडनेका तापये € फ्रि वह मरे समुण-निर्मुण, 
साकऋाए-निराफार, शिव, झक्ति, गगेश, मय, रिप्यु आदि रुपोंमे 
प्रकट होनेयले अर समय-प्रमयपर तरइ-तरहके अयतार ले नेयाले 
मुझको तत्तसे जान लेगा हूं अर्थात्‌ उसऊे जाननेमें फ़िश्विन्मात भी 





# यच्छेय, स्वाश्निश्चित ब्रृष्टि. तन्‍म 
भमिप्यम्नेषदह आवि मात्या प्रपन्नम ॥ 
(गीता २|३ ७ ) 
संदेक ठंढ़ निश्चिय यन श्रेयोष्टमाप्तुयाम ॥ 
( गीता ने ॥२ १) 
वच्छैय.. एतयोरेक तम्मे ब्रूटि मुनिश्चितम। 
(गीता ० | ८ । 


हि 
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सुन्देह. नहीं. रहता और उसके अनुभवमें एक परमाततत्तके घिवाव 
संसारकी किब्िन्मात्र भी सत्ता नहीं रहती । 
सम्बस्‍्ध-- 
दरे इलोकर्में भगवानूने ज्ञान-विज्ञान कहनेकी प्रतिज्ञा की 
थी | उत्त अतिज्ञाके अनुसार अब भगवान्‌ ज्ञान-विज्ञान कहनेंका 
उपकम करते हूं | 
छोक-- 
भूमिरापोष्नछ्ा वायुः ख॑ मनो चुद्धरिच थे । 
अहंकार इतीय में भप्रिन्ना प्रकृतिरश्या॥४॥% 
अपरेयमितस्त्वन्यां. प्रकृति विद्धि मे पराम्‌ | 
जीवभूतां महावाहों ययेदं धार्यते जगत्‌॥ ५ ॥ 
अर्थ-- 
है महावाह्यो ! पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश--ये पश्च- 
महा|मूत और मन, बुद्धि तथा अहंकार--इन आउ प्रकारके मेदोंबाडी 
मेरी अपरा? प्रकृति है। इसपे मिलन मेरी जोबरूपा पा! प्रक्नतिकरो 
जान, जिसके द्वारा यह जगत्‌ धारण किया जाता है | 


# जो परिवर्तनग्ील दे; कभो एकरूप नहीं रहता, उस जड़का ही 
न्मगवानने अत्वन्त सुद्ष्मरूपस ध्षए नामसे वर्णन किया है--ध्कषरः सर्बाणि 
सूतानिः (१५। १६ » फिर ध्मूमिरापोइनछो वायु 'प्रकृति- 
रब ७ ।४ )--इंस इलोकर्म उसीको आंठ भेदोंबाली प्यपरा प्रकृत्तिः 
के नामसे कहा है ओर फिर भरद्ममृतान्यहंकार:'**“****वबद्ध चेन्द्रिय- 


गोचरा? ( १३ । ५ )--इस इ्लोकमें उसीके विस्तारसे चौबीस भेद 
चताये हैं । 


म्होक ४-० ] गोवकी राजबिया श्छ 
ध्याप्या--- 
परमान सबके कारण हैं ! वे प्रकतिकोी लेकर सृष्टिकी रचना 
के हैं# | जित प्रहतिकों छेऋर रचना करते हैं, उसका नाम 
अपर प्रकृति! है ओर अपना थंश जो जीब है, उसको भगवान्‌ 
4 प्रकृति' कहते हैं | अपरा प्रकृति निकृष्ट, जड़ और परिवतेन- 
शीड है तथा यरा प्रकृति श्रेष्ठ चेतत और पर्वितनरद्दित है । 


अपरा भ्रकृतिं कमी क्रियारद्वित नहों होती, प्रन्युत मिस्‍न्‍ता 
फ्रियाशीड रहती है । इस अपरा प्रकरतिफी सक्रिय और अक्रिय 
--ऐसी दो अवस्थाएँ कही जाती है | सर्ग भर महासमगमें प्रकृति- 
की संमिय-अगखा कड़ी जाती है तथा अबय और महाप्रश्यमें प्रकृति- 
की अक्रिक्जबथा कही जाती हैं । परंलु इस पिपयपर थोड़ा 
गहरा विचार करके देखा जाथ तो प्रतद्म और महाप्रत्यमें भी 
सूक्म जिया होती ही रती हैं । अगर प्रढय और महांप्रकयंप 
प्रकृतिकों अक्रिय माना जाय तो प्रलपमहाप्रत्यके आदि, मध्य 
और अन्त कैसे होंगे ? ये तो प्रझ्वतिमें सूक्ष क्रिया होनेसे ही 
दोगे। इस बासते सग-अपल्थाद्ली अपेक्षा प्रत्य-अबश्थार्मे अपेक्षाकृत 
अफ्रियता हैं, मंबेया अकरियता नहीं है | 

प्रग्येक मनुष्यका मिन्‍न-मिल खभाय होता हैं | जैसे खभाव- 
को प्रमुष्यसे अरूण सिंद् नहीं या मऊठते, ऐसे ही परणाप्ावी 

# पढ़ी तो प्रदृतिकों लेकर भगवान्‌ स्वना फरते हैं (गीता ९ | ८ ) 


और फटी भगपानवी अध्यक्षता प्रकृति सचना परती है (गीतार |१०) 
“इन दोनों ही रीतियोते गीता संसारवोी रचनाका वर्णन आता ६ | 
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प्रशृतिको परमामासे अठग ( खतन्त्र ) सिद्ध वहीं कर सकते । 
यह प्रह्नति प्रमुका ही एक खमाब है; इस वा्ते इसका नाम पति! 
है इसी प्रकार पर्मात्माका अंश होनेसे जीवको परमात्मासे मिन्‍न 
लिद् नहीं कर सकते; क्योंकि यह परमात्माक्रा खरूप है । 
पत्माक्षाका खरूय होनेपर भी केवल भपरा प्रकृतिके साथ सस्रन्व 
जोडनेके कारण इस जीवात्माकों प्रकृति कहा गया है । अपरा प्रकृति- 
के सम्बन्धसे अपनेमें कृति ( करना ) माननेक्रे कारण ही यह जोव- 
रूप है । अगर यह अपने कृति न माने तो यह परमात्मखरूप ही. 
है, किर इसकी जोब या प्रकृति संज्ञा नहीं रहती अर्थात्‌ इसमें 
बन्‍्वनकारक क्तत्व और भेकतृत्वय नहीं रहताऋ । 
यहाँ अप प्रक्ृतिम पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, मन) 
बुद्धि और अहंकार--ये आठ शब्द छिये गये हैं | इनमेसे अगर 
पाँच स्थूछ भूतोंसे स्थूछ सृष्टि मानी जाव तथा मन, बुद्धि भोर 
अहकार--न तोनेंसे सक्षम सृ्ि मानी जाय तो इस वगनमें स्थृूछ 
और म्क्म उड़ तो आ जाती है, पर कारणहूप प्रकृति इसमें नहीं - 
आती | कारणरूप थ्रक्नतिके जिना प्रक्नृतिका चणत अधूरा रह जाता. 
दे । इस वात्ते आदरणीय टीकाकारोंवे पाँच स्थृछ भूतोंसे सहन 
पद्तन्मात्राओ ( शब्द, स्पश, रूप, रस और गन्ध ) को ग्रहण किया 
है, जो कि पाँच स्थृछ भूतोंक्री काएण हैं। भतः झब्दसे अहंकार' 
के चल्य नाइंइतो भावों बुद्धचिवस्य न. छियते कल 
हत्वाप से इमॉल्लोकान्स हन्ति न निवध्वते ॥| 








( गीता १८ | १०) 


लोक ४-५ ) गौताकी राजविद्या पथ 


लिया है, जो हि मनका कारण हे। शुद्विः शब्दसे महत्तत्त 
( स्ष्टि बुद्धि ) ओर अहंकाए! इब्दसे प्रकृति ली गयी है | 
इस प्रकार इन आठ शब्दोंका गेसा अय लेनेसे ही समा्टि अपरा 
प्रकृतिका पूरा वर्णन होता है, क्योकि इसमें स्थूछ, सक्ष और कारण--- 
ये तीनो सम्ठि शदीर आ जाते हैं। झालोंगे इसी सम प्रकतिका 
अक्ति-बिक्ति'के नामसे वणन क्रिया गया दै# |पर्तु यहाँ एक बात ध्यान 
टेनेडी है कि भागवानने यहाँ अपर और पा प्रकृतिका वर्णन 
प्रड्ति-विक्ति! की इश्सि नहीं शिया है। यदि मंगवान्‌ 'प्रकृति- 
विकृति' की इृश्सि वणन करते तो चेतनकों प्रकृतिके नामसे कहते 
ही नहीं, क्योंकि वेनन न तो प्रकृति है और न विकृति है। इससे 
* मृल्यक्तिस्विक्ृतिमंददादा: प्रकृतिविकृतवः स्त । 
पोडशकस्तु विकारों न प्रकृतिन चिकृतिः पुरुष: ॥ 
( सांख्यकारिफा ३ ) 
तापय्य दे कि मूल प्रकृति तो किमीसे पदा नहीं होती, इस वास्ले 
यह उ्सीकों भी विक्ृति ( काय ) नहीं दे । 
मूल प्रइृतित पंदा दोनेफे कारण मह्तत्व, अहंकार और 
पजतन्माताएँ--मे सात पदार्थ पीकृति' भी ” और शब्दादि पाँच 


पिपयों तथा दस इच्द्रियोंके कारण होनेसे ध्यक्षतिः थी हैं अर्थात्‌ ये सातों 
पदार्थ धक्भति-मिक्ृतिः हैं । 

दाब्दादि पाँच विषय दस इन्दियों ओर मन->य सोचद पदार्थ 
केपल शविज्ञाति! है; क्योंकि ये फ्िसीकी भी प्रकृति | बार ) नहीं हू 
आर्यीत्‌ इनसे बोई भी पदाय पेट नहीं होता | 

चैतन न प्रद्ति है और न चिक्ृति हो ? अर्थात्‌ बद न तो सिप्तीका 
परण है अए ने पाये | 
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सिद्र होता है कि भगवानने यहाँ जड़ और चेतनका त्रिमाग बतानेके 
छिये ही अपरा प्रक्ृतिके नामसे जड़का और पर ग्रक्नतिके नामसे चेतन- 
का वणन किया है ) 


भगवद्वीताका यह आशय माद्म देता है कि पृथ्वी, जल, तेज, 
वायु और आकाश--हन पाँच तत्त्वोंके स्थूछरूपसे स्थूछ सृष्टि छी 
गयी है और इनका सृद्ष्महप जो पद्मतन्मात्राएँ कह्दी जाती हैं, 
उनसे सुक्ष्म सृष्टि ढी गयी है । सूक्ष्म सृष्टिके भट्ट मन, बुद्धि और 
अहँकार हैं । इनमेंसे अहंकार! दो ग्रकारका होता (१ ) 
“हं-भहं? करके अन्तःकरणकी बृत्तिका नाम भी अहंकार है, जो कि 
करणरूप हैं । यह हुई 'अपरा प्रकृति), जिसका वन यहाँ चौथे 
इेकर्मे हुआ है और ( २ ) 'अहम?-रूपसे व्यक्तित्व, एकदेशीयता- 
का नाम भी अहंकार हें, जो कि कर्तारूप हे अर्थात्‌ अपनेबो 
क्रियाओंका करनेवाल्य मानता है । यह हुई परा प्रकृतिर, जिसका 
वणन यहाँ पाँचवे श्छोकमें हुआ है । यह अहंकार कारणशरीरमें 
तादात्यरूपसे रहता हैं । इस तादास्यमें एक जड़-अंश है और 
एक चेतन-अंश हैं | इसमें जो जड़-अंश है, वह कारणशरीर है 
और उसमें जो अमिमान करता है, वह चेतन-अंश है | यह जड़- 
चेतनके तादास््पवाढा कारणशरीएका अहम? जबतक बोध नहीं 
होता, तबतक वर्तारूपसे निरन्‍तर बना रहता है | सुएतिके समय 
यह सुप्तरूपते रहता है अर्थात्‌ प्रकट नहीं होता | नींदसे जगने- 
पर में सोया था, अब जाग्रतू हुआ हूँ? इस प्रकार 





म ४ भहं? की 
जागृति होती है | इसके बाद मन और बुद्धि जाग्रत होते हैं; 
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जैसें--मैं कहाँ हूँ, कैसे हँ--यह मन हुआ और मे इस देशमें, 
इस समयमें हँ--ऐसा निश्चय होना चुद्धि हुई । व्स अनुमत्रफी 
तरफ इंश्टि करनेसे पा चलता हैं कि यइ पता प्रकृति €ें ओर 
वृत्तिह्प जो अहकार है, वह अपरा अकृति हैं । इस अपरा 
प्रकृतिकों प्रफाशित करनेवाला और आश्रय देनेयाद चेंदन जब 
अपर प्रकृतिकों अपनी मान लेता है, तत्र वह जीवरूप परा 
प्रकृति होनी हे---'ययेदं घाय ते ज़गवः 

अगर यह पता प्रकृति अपरा ग्रकृतिसे पिमुख होकर परमात्मा 
के ही सम्मुख हो जाय, परमात्माकों ही अपना माने और अपगा 

कनिफों हज ए 
प्र कमी भी अपना न माने अर्थात्‌ अपरा प्रकृतिसे सबया 
सम्बन्धरहित होकर निलिमिताका अनुभय कर ले तो इसको अपने 
खरूपता योष हो जाता है । स्वरूपका बोच हो जनेफ परमामा- 
या प्रेम प्रकट हो जाता टैं#, जो कि पढले अपरा प्रशतिसे सम्बन्ध 
रखनेसे आसक्ति ओर कामनाके झूपमें था। वह प्रेम अनन्त, भगाघ, 
अमीम, आनन्दम्प और प्रतिक्षण वधमान हे । उसझी प्रामि होनेसे 
यह पर ग्रकृति प्राप्त-प्रामव्य हो जाती हैं, अपने असड्रछूपका 
अनुभग होनेसे ज्ञात-त्ञातत्य हों जाती हैं. और अपरा प्रकृतिफो 
लित साधयम जाममार्गका विशप महच्च होता के वही प्रेम 

उसके अपने स्वर्पके आ्पंणरे रूपमें प्रकट हो जायगा और जिस 
साथपर्म भक्तिक्रे संस्फार दीते 5,/---उसमें प्रभु प्रेमके रूप प्रा हो 
जायगा । यदि श्ञानमार्गपाछे सावकया आग्रह नहीं होगा तो उसमे भो 
प्रसनभेम प्रन्‍द हो ही जायगा। स्वरूप पोष होनेपर ज्ञानमार्गीका आग्रह 
नहीं रहता; अतः उसमें प्रभु प्रेम प्रर्ठ हो जाता दे | इस दृष्ठिसे अन्त 
दोनों ( भन्तियोगी और जशानगोगी ) एक हो जाने हैं । 
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संसामात्रकी सेवामें छगाकर संसारसे सर्वथा बिल होनेते 
कुतकृत्य हो जाती ६ | यही मानब-जीक्नयी पृणता है; 
सफबता है | हि 

प्रकृतिरणथ अपरेयम--हमें ऐसा माद्ठम देता है कि वहाँ 
जो आठ प्रकारकी अगर अह्ृति कही गयी है, वह ्थष्टि अपर 
प्रकृति! है । इसका करण यह है कि प्राणीकों व्यष्टि प्रकृति-- 
शरीर ही बनन्‍्यन द्ोवा है, समष्टि प्रश्वतित नहीं। कारण कि 
प्राणी ब्यट्ट ऋरीर्के साथ अपनापन कर छेता है, मिले वत्वन 
होता हैं । गीतामें भगवान्‌झा उद्देश्य के शाहोकी प्रक्रियाओं- 
का बोष करनेडा नहों दे, प्र्युत जोवको व्खतसे छुड़ाकर उसे 
मुक्त करनेका है । 


यष्टि कोई अबा तत्व नहीं है, प्रणुत समग्िक्षा ही एक 
हद अंश है । समऐ्ले माता इआ सम्ब्ध हो व्यष्टि कहदाता है 
अ्यात्‌ समण्कि अंश शरीे साथ जब अपना सम्बन्ध मान लेता 
द तो वह समशिका अंश्न शरीर ही ध्यर्ट' कहलाता है । व्यश्ति 
सम्क्ख जोड़ना ही वन्‍्दन है | इस बखनसे छुड़नेक्े छिये 
“बनने आठ ग्रकरान्‍्क्षी यप्ा प्रहतिक्न वर्णन करके बहा है 
कि जीवहूप प्रा अक्षतिने ही इस आप परकृतिओो धारण कर 
स्वा हैं | यद्रि बारण न करे तो बखनका गन दी नहीं है | 

पंद्रह अथ्ायके सातवे इोकरमें भगशनने जीशत्माको अपना 
अंश कहा--मम्ैयांशों जोबजोके जीवभूतः 


सतातन्न/ | प्ल्तु | 
5 7 छत खलेबाढ़े मत और पांचों इद्रवोंदो सोचता है 
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अर्याद्‌ उनझे अपनी मानता है-- मत पह्ठानीस्द्रियाणि प्रकृति- 
स्थानि करपति' | इसी तह तेहरवें अद्यायक पाँचयं इछेऊमें मवरानू- 
ने कमरूपने समणिया वर्णन करके उठेक्छोकर्मे व्यश्कि जिफार्रोफा 
पणन क्िसाआ, कर्योत्धि ये विश्र ब्यष्ठिके ही होते हैं, तमटके 
नहीं । इन सउसे यही मिद्र टआ क्रि ब्यट्ेसे सम्बन्य जोइना ही 
बायक है। दस व्यश्सि सम्बन्य तोडनेके डिये ही यहाँ व्यष्ट 
आया प्रडुतिका बगन ज़्या गया ८, जो झ्लि समगिक्रा ही भह् 
दे | ब्यट्टि प्रकृति अर्थात्‌ दरोर समशि सश्मिय्क्ने साथ सर्वशरा 
अमिन्न है, मित्र ऊमी हो दी नहीं सकता । 
वास्तबर्म मूठ प्रति कमी किंसीके बायक या सावक (संदायक) 
नहीं होती | जब सापक्त ठममे अपना सम्बन्ध नहीं मानता, तड तो 
बह सइयक दो जाती टे, पर जब यह उससे अपना सम्बन्य मान लेता 
है, तब वह बाचक हो जाती दे, क्योंकि प्रकतिके साथ सम्बन्ध मानने- 
से ब्यष्टि अहता ( मैं-पन $ पैदा दोनो है । यह अहता ही वन्यनका 
काएण होती है | 
यहाँ प्रतीय मे” पोते मावान्‌ यह चेंता रहे हैं कि यह 
आग भरक्नति मेरी है । इससे साथ सूडसे अग्नापन कर लेना द्वी 
वारव्यार ज्न्ममरणका कारण है ओर जो भूछ करता हे, उसीपर 
क मद्ामृतान्यहकारों बुद्धिरब्यक्रय च। 
इग्ट्रियामि दशक च पश्च चेम्ियगोचरा, || 
इच्छा द्वंव सुर्स टुख सपातस्‍्चेतना रति- | 
एतत्ठेत् समासेन सविद्धास्मुदाइतम ॥ 
६ गीदा १३। ५-६ ) 
इक रा० दिए ३-४-- 
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भूलकों मिठवनेकी जिमेवारी होती है । इस बास्ते जीव इस अपर: 
साथ अपनापन न करे। हे 
अहंतामे मोगेच्छा और जिज्ञासा--ये दोनों ही हैं । इनमें 
भोगेच्छाकी करमंयोगके द्वार मिटाया आता है और जिज्ञासाकों शान- 
योगके छाए पूरा किया [जाता है| कमंगेग और ज्ञानयोग--हल 
दोनेंमेसें एकके भी सम्यकृत्या पूण होनेपर एकःएकमें दोनों भा 
जाते हैं# भर्धात्‌ भोगेष्छादी निर्धति होनेपर जिज्ञासाकी भी पूर्ति 
हो जाती है. और जिज्ञासावी पृतति होनेपर भोगेष्छाकी भी निद्वति हो 
जाती है. । कमयीगर्मे भोगेष्छा मिटनेपर तथा ज्ञानयोगर्म जिज्ञासाकी 
पूर्ति होनेपर असब्ठत्ता खतः था जाती है | उस अप्तज्ञताका भी 
उपभोग न करनेपर वास्तविक बोब हो जाता है और मनुप्यका जन्म 
स्वया सार्थक्र हो जाता है | ] 
'जीवभूताम/(---वास्तवरमें यह जीवरूप नहीं है, प्र्यु् 
जीव बना- हुआ हैं | यह तो खतः साक्षात्‌-परमात्माका अंश है. 
... # सांख्यवोगी. प्रथम्वाछा: प्रवदन्ति न पण्डिता:। 
एकमप्याखितः  सम्बगुमययोविन्दते. फर्म ॥) 
यत्सख्येः प्राप्यते खाने तपद्रोगेरपि गम्यतै | 
. एक सांख्य चयोग॑ च यः पश्यति स पश्यति | 


(गीता ५। ४-५ ) 

से गीतामे भगरवानते जीवको जीवभूताम) कहकर ख्रीलिज्ञ) 
'वीवभूतः सनातन» ( १५ | ७ ) कहकर पुह्लिज् और 'खभावी5्ध्यात्म- 
मुच्यते! (८ | ३) कहकर नपुंसकलिक्न बताया | इसका ताले यह है 
(कि जीव न ख्रीलिज्ष है, न पुंड्लिज्ञ है; न नपुंसकलिक्ष है। ये लिछ तो 
'शरीरकी इृष्सि ही के जाते हैं| 





हि 
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'केयछ स्थूल, सूक्ष्म और कारण शरीरूप प्रकृतिके साथ सम्बन्ध 
जोड़नेसे ही यह जीव वना है। यह सम्बन्ध जोडता है--अपने 
'छुखके लिये । यही सुख इसके जन्ममरणंरूप महान्‌ दु खका खास॑ 
कारण है | 


अद्दाबादो'-हे अजुन ! तुम बडे शक्तिशाछी हो, इस वास्ते 
तुम अपरा और पा प्रकृतिके भेंदफों समझनेमें समर्थ हो | अतः तुम 
इसको समझे---विद्धि! 

प्ययेद्‌ घार्यते जगत्‌ <*--यास्तयमें यह जगत्‌ जगद्गप नहीं है; 
पझ्त्युत भगयानवा ही स्वरूप है---'बासुदेवः सवेम! (७ | १९, ), 
$सद्सचाहमए ( ९ ) १९ )। केपछ इस पढ्य प्रकृति--जीयने 
इसकी जातू-रूपसे धारण बर रखा ढ॑ भर्थात्‌ जीए इस ससारकी 
स्यतन्त्र सत्ता मानकर अपने सुखके लिये इसका उपयोग करने लग 
गया । इसीसे जीनफा बन्‍्यन हु है। अगर जीय ससारफी स्वतन्त्र 
सत्ता न मानकर इसफो केवल मगयरयरूप ही माने तो उसका 
जन्म-मरणरूप बन्धन प्रिंट जायगा। 

भगपातकी परा प्रकृति होकर भी जीवामाने इस दृश्यमान 
जगत॒वो, जो कि अपरा प्रकृति हें, धारण कर रखा ह॑ अर्थात्‌ इस 
परिवतनशीछ, पिक्रारी जगत्‌कों स्थायी, सुन्दर और छुखप्रद मानकर 
मैं) और भ्रेरे रूपसे घारण कर रखा हे | जिसकी भोगो और 


७ गीतामे प्जगत्‌ः शब्द कहा पा? प्रकृतिका ( ७। १६ 9 कहीं 


“अ्पराः प्रज्तिका (७ | ५ ) और कीं प्परा-अपर? दोनों प्रकृतियोंफा 
चाचफ है (७।६ ) | 
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पदार्थेमिं जितनी आसक्ति है, आकंषेण हैं, उसको उतना ही संसार 
और शरीर खायी, छुन्दर और सुखप्रद माछम देता है। पदा्थोका 
संग्रह तथा उनका हपभोग करनेकी लालसा ही खास बाघक है | 
संग्रहसे अभिमानजन्य सुख होता है और भोगोंसे संयोगजन्य सुख 
होता है | इस सुखासक्तिसे ही जीबने जगतको जगत्‌-रूपसे पारण 
वर रा है। सुलासक्तिके कारण ही वह इस जगतकों भगवत्स्वहृपसे 
नहीं देख सकता। जेसे दी वास्तव जनन-शक्ति है; परत लीमें 
आसक्त पुरुष क्षीकीं माठंरुूपसे नहीं देख सकता; ऐसे ही संसार 
वास्तवमें भावत््वरूप है; परत संसारकों अपना भोग्य मानवेबाला 
भोगासक्त पुरुष संसारको भगवत्त्वरूप नहीं देख सकता। यह 
भोगाप्कक्ति ही जगतकों धारण कराती है अर्थात्‌ जगत्कों घारण 
करनेमे हेतु है । 
दूसरी बात, प्राणिमात्रके शरीरोंकी उत्पत्ति रज-बीयसे ही 
होती है, जो कि रवरूपसे स्वत: ही मलिनि है । परलतु भोगेमें 
आस पुरुषोंकी उन शरीरेंमें मद्िन बुद्धि नहीं होती, प्रत्युत उमणीय 
बुद्धि होती है । यह समणीय बुद्धि ही जातकों घारण कराती है। 
नंदीके किनारे खड़े एक सन्तसे फिसीने कहा कि 'देटिये 
महराज | यह नदी वह रही है और उस पुछुपर मनुष्य चले जा 
रदे हैं! पन्तने उससे कहा कि “देखो भाई ] नदी ही नहीं, वह 
उड भी बड़ी तेजीसे वह रा है और यह शी भी बड़ी तेजीसे , 
बह रही दे | तापय यह हआ कि वह पुछ बड़ी तेजीसे नाशकी 
ते जा रा है और यह पृथ्वी भी बड़ी तेजीसे प्दयक्ी तफ जा 
रडी है | इस प्रकार भावरुपसे दीबमेचाला यह सार जपत्‌ प्रतिष्षण 


न्छोक ४-५] , गीताकी राजविद्या ३७ 


अमावर्मे जा, रहा है; परन्तु जीवने इसको भाव-रूपसे अर्थात्‌ है? 
रूपसे धारण कर रखा हैं, स्वीकार कर रखा है | परा प्रकृतिकी 
( स्वरूपसे ) उत्पत्ति नहीं होती; पर भपरा प्रकृतिके साथ तादात्म्य 
क्रनेके बारण यह शरीरी उत्पत्तिको अपनी उत्पत्ति मान छेता 
हे और शरीरके नाशको अपना नाश मान छेता है, जिससे यह 
जमाता-मरता रहता है। अगर यह अपराके साथ सम्बन्ध म जोड़े, 
इससे विमुख हो जाय अर्थात्‌ भावरूपसे इसको सत्ता न दे तो यद्द 
जगत सत्‌-रूपसे दीख ही नहीं सकता | 

“दम! पदसे शरीर और संसार--दोनों लेने, चाहिये; क्योंकि 
शरीर और संसार दो नहीं हैं। अछ्ग-अछग नहीं हैं । तत्तत: 
( धातु चीज ) एक ही है । शरीर और संसारका भेद केबछ माना 
हुआ है, वास्तवमें अमेद ही है | इस वास्ते तेरहवें अध्यायमें भगवानने 
'इदं शरीरम” पदोंसे शरीरको क्षेत्र बताया (१३। १ % पर्स 
जहाँ क्षेत्रका वर्णन किया है, वहाँ समश्कि ही वर्णन हुआ है 
(१३। ५) ओर इच्छा-देपादि विकार ब्यण्कि माने गये हैं 
( १३ | ६) क्योंकि इच्छा आदि विकार व्य्टि ग्राणीके ही होते 
हैं। तात्पय है कि समष्ठि और व्यष्टि तत्नतः एक ही हैं| एक 
होते हुए भी अपनेको शरीर माननेसे “अहंता” और शरीरको अपना 
माननेसे 'ममता? पैदा होती है, जिससे बन्धन होता है | अगर 
शरीर ओर संप्तासदी अमिन्नताका अथवा अपनी और भगवानूकी 


अमिन्नाया साक्षात्‌ भुनुमव हो जाय तो अहंता और ममता स्वत: 
मिट जाती हैं । ये अहंता और ममता कर्मयोग, ज्ञानगोग और 
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भक्तियोग--तीनेंसे ही मिलती हैं | करमय्रोगसे--“निर्ममी निरहकाएं! 


( गीता २॥ ७१ ) ज्ञानयोगत्ते-- अहंकार" 'विमुच्य निमेत/ 
(गीता १८। ७५३ ) और मक्तियोगने---'निर्ममो निरहकारः 
(गीता १२] १३) तात्य4 है कि, जड़ताके साथ सम्बन्ध 
विच्छेद होना साहिये, जो कि केबल माना हुआ हैं | भत 
विवेकपूवेक न माननेसे अर्थात्‌ वास्तविकताका अनुभव, करनेस् 
वह माना हुआ सम्बन्ध मिट जाता है । 
सम्बत्धू-- 
किडिले रटोकमें भगवादने कहा कि परा प्रकृतिने अपरा ग्रह तिकी 
चाण का रखा है | उ्ीका स्पष्टोभाण ऋरवेसे लिये अब अगला 
इलोक कहते हैं | 
एतद्योत्ीनि. भूतालि सर्वागीत्युपधारय । 
अह कृत्छस्य जगतः प्रश्रवा प्रत्यक्तथा ॥ ६ ॥ 
अर्थ--- 
अपत ओर परा--इन दोनों प्रकृतियोंके संगोगसे ही सम्पूर्ण 
ग्राणी उत्पन्त होते हैं, ऐसा तुम समझो; ओर में सम्पूण 
जगतका ग्रम तथा प्रत्य हूँ 
है इ्याख्यां---- 
क्नय तानिकः “>_-्चजजनत भी उबता, मनुष्य, पशु, 
पक्षी आदि जद्ठम ओर वृक्ष, छता, घास आदि स्थाबर प्राणी 


एतद्योनीनि भृतानि! पदोंका अर्थ हे--एसे आपरा-परें योनी 


कारणे येपां तानिः अर्थात्‌ या और परा--ये दो प्रकृतियों! लितकी 
कारण ई, ऐसे सम्पूर्ण पाणीः | 


लोक ६ ] गीताकी राजविद्या ३, 


हैं, वे सब-के-सत्र मेी अपरा और पदा प्रकृतिके सम्बन्धसे ही 
उत्पन्न होते हैं। 

तेहबें अध्यायमें मी भगवानने क्षेत्र और क्षेत्रज्ञके संम्बन्धसे 
सम्पूर्ण स्थावए-मज़म ग्रागियोंकी उत्पत्ति बतायी हैं# | यही बात 
सामान्य रीतिते चोदहवें अध्यायमें भी बतायी है कि स्थावर, जड्भम 
योनियोमे उत्पन्न होनेशके जितने शरीर है, वे सब प्रकृतिके हैं; और 
उन झरीरोम जो बीज अर्थात्‌ जीवात्मा हें, वह मेरा अंश हे । उम्ती 
वीज यानी जीब्त्माको भावानूने 'परा प्रकृति? ( ७ । ५) और 
अन्ना अंश! ( १५ । ७ ) कहा है । 


'सर्वाणीत्युपधारय'-रबर्मलोक, . उृध्युलोक, *पाताबणेक 
थादि सम्पूर्ण लोफेंके जितने भी स्थावर-जड्मम आणी है, वे संब- 
के-सब अप और परा ग्रक्ृतिके संयोग्से ही उत्प छोते हैं । 
तात्पर्य है फ्ि प्रा प्रकृतिन अपराको अपना मान डिया है, 


# यावत्मजायते किश्विसत्व स्थावरजज्ञेमम । 
क्षेत्त्षेत्रर्सयीगात्तद्दिद्धि मस्तरभ ॥ 
( १३। २६ ) 

| सयोनिषु कौस्तेय मूंव; तमवन्ति याः | 

तासा ब्रह्म मह्योनिरद्ू बीजअप्रदः पिता |] 
न्‍ (१४ ] ४ ) 
4 इसमें एक विचित्र बात है कि सम्पन्ध केवल श्षेत्रञने माना 
कै कैनने नदी । यदि यह अपना सम्बन्ध न माने तो इसफा पुनजन्म हो 
ही नहीं समता; क्योंकि पुनर्जन्मका कारण गुणोंका सक्ष ही है->'कारणं 
शुणसल्चोध्स सदराद्योनिजन्ममु ॥? ( गीता १३। २१ ) - 


का 
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उसका सह कई लिया है, इसीसे सब प्राणी पैदा छोते ह-“ 
इसको तुम धारण करो अर्थात्‌ ठीक तरहसे समझ लो अथवा 
मान छो | 


“'अहं कृत्सस्य जगतः प्रभवः प्रलयस्‍्तथाः--मात्र वस्तुको 
सत्ता-ह्फूति परमात्मासें ही मिलती है, इसलिये भगवान्‌ कहतें हैँ 


कि मैं सम्पूण जगतका प्रभव ( उपन्न करनेवाल ) और प्रल्य 
( छीन करनेवाला ) हूँ । 


प्रभव» का ताप्पय है कि में ही इस जगतका निमित्त 
कारण हि; क्योंकि मात्र सृष्टि मेरे संकल्पसे# पेंदा हुई है-- 
'सदेक्षत बहु स्पाँ प्रजायेयेतिः ( छान्‍्दोग्य० ६ | २।३)। 


जैसे घड़ा बनानेमें कुम्हार और सोनेके आभूषण बनाने 


सुनार ही निममित्त कारण है, ऐसे ही संसारमात्रकी उत्पत्तिमें 
भगवान्‌ ही निमित्त कारण हैं | 


कंहनेक | जे 
पप्रछय/ ! तापय है कि श्स संसारका उपादान 
कारण भी मैं ही हूँ; क्योंकि कायमात्र उपादान कारणसे उत्पन्न 


होता है, उपादानं कारण-रूपसे ही रहता है और अन्तमें उपादान' 
कारणमें ही लीन हो जाता है। 
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# जीवोके किये हुए अनादिकालके कम जीवोंके प्रत्यकालमें लीन 
होनेपर जब्र परिपक्त होते हैं अथात्‌ फले देंनेके ल्यि उन्मुख होते हैं 
तो उससे ( प्रत्येक समय समांत्त होनेपर, सर्मके आदिम ) भगवाचका 
संकत्स होता है ओर उसी संकत्पसे शरीरोंकी उस्त्ति होती ह्ै। 
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जैसे प्रड़ा बनानेगें मिटटी उपादान काएण है, ऐसे ही सश्िको 
रचना करनेमे भगवान्‌ दी उपादान काएग हैं । जेसे घड़ा मिद्टीसे 
ही पँदा द्वोता है, मिंदूटीझूप ही रहता है और अन्त टूट काके 
पिसते-विसते मिटटी ही बन जाता है; और जैंसे सोनेके यावन्मात् 
कामूषण सोनेसे ही उत्पन होते हैं, सोनारूप ही रहते हैं और अन्त- 
में-सोना ही रह जाते हैं, ऐसे ही यह संसार भगवानसे ही उत्पन्न 
होता हे, मगयानमें ही रहता है और अन्तर्मे मगवानमें ही छीन हो 
जाता है । ऐसा जानना ही ज्ञान! है । सत्र कुछ भगवत्खरूप है, 


भगवानके सिवाय दूसरा कुछ हे ही नदीं---ऐसा अनुभव हो जाना 
ध्रिज्ञानः है | 


*हत्तनस्प जगत» पदोमें भगवावने अपनेक्ों जइ-चेतनात्मक 
सम्पूण जगतका अमर और प्रढय बताया है । इसमें जड़ ( अपरा 
प्रकृति ) का प्रभम भर प्रछ॒य बताना तो ठीक है, पर चेतन ( परा 
प्रकृति अर्थात्‌ जीवात्मा ) का उत्पत्ति ओर पिनाश कैसे हुआ १ 
क्योंकि बह तो नित्य तत्त है---'नित्यः सर्वेगतः स्थाणुरचछोडय 
स्ातनः ( गीता २ | २४ ) । जो पत्वितेनशीछ है, उप्तफों जगत 
कद्ते हैं गड्छतीति जगत! ॥ पर यहाँ जगत शाब्द जड़ 
चेतनात्मक प्रम्पूण संसारका धाचक है | इसमें जड़अंश वो 
पस्वितिनशीक है और चेतन-अंश सदा-सवंधा परितनरद्वित तथा 
निर्विकर है | बढ निर्िफार तत्म जब जड़के साय अपना सम्बन्ध 
मानवर तादात्य वर लेता दे तो बह जड़के उतत्ति-गिनाझसे अपना 
उल्रत्तिगिनाज् मान लेता है। इसीसे उसके जन्मआण पे जाते 


छ२ गीताकी राजविद्वा [ अ० ७ 


हैं। । इसी वास्ते भगवाचने अपनेक्नो सम्पूण जगत अर्थात अपरा 
और परा प्रकृतिका पग्रमव तथा ग्रल्य बताया है | 


आग यहाँ “जगत! शब्दसे केवछ नाशवबान्‌, पस्वितेनशीक 
और त्रिकारी संसार ही छिया जाय, चेंतनकों नहीं लिया जाय तो 
बड़ी बाधा छगेगी । भगवानने 'कृत्स्नस्थ जगत» पदोंसे अपनेकी 
सम्पूण जगतका कारण बताया है# | अतः सथूर्ण जगतके अन्तगंत 
स्थावर-जज्जम, जड़-चेतन सभी छिये जायेंगे | आगर केबछ जड़कों 
लिया जायगा तो चेतन-भाग छूट जायगा, जिससे "मैं सम्पूर्ण 
जगत॒का कारण हूँ! यह कहना नहीं वन सकेगा और आगे भी 
बड़ी बाघा छगेगी । इसी अध्यायके तेरदर्व इलोकमें भगवावने कहा 
है कि तीनों गुणोंसे मोहित जगत्‌ मेरेको नहीं जानता, तो यहाँ 
जानना अथवा न जानना चेतनका ही हो सकता है, जड़का 
जानना अथवा न जानता होता ही नहीं | इस वास्ते जगत! 
शब्दसे केवछ जड़को ही नहीं, चेतनको भी छेना पड़ेगा । 

कर] 

ये ही सोलहवें अध्यायके भाठवें स्लोकमें भी आहुरी 

सम्पदावालोकी मान्यताके अनुसार “जात? शब्द्से जड़ और चेतन 





बल मी 

% अपरा प्रकृत्ति और भगवाच्सें तो कार्य-कारणका सम्बन्ध 
है; क्योंकि अपरा प्रकृति भगवानका काये है | परन्तु परा प्रकृति 
और मगवाजमे कार्य-कारणका सम्बन्ध नहीं है; क्योंकि परा प्रकृति 
यानी जीव भगवानका अंश है, कार्य नहीं | इसलिये अंश-अंशीकी 


हष्टिसे ही भसवान्‌ जोवके कारण कहे गये हैं, कार्य-कारणकी दृष्ठिते 
नहीं | ड़ 
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“+दोनों हो लेने पड़ेगे# क्योंकि भाछुरी सम्पदातरछ्े व्यक्ति 
सम्पूण शरीरवरी जोबोफ़ों भस्तय मानते हैं, केवल जड़को नहीं।। 
इस वासते आर वहाँ. जगत्‌ः शब्दसे केयठ जड संसारद्वी लिया 
जाय तो जगत्‌ऊ़ों ( जड सस्तारफो) असत्य, विष्या और अग्रतिध्धित 
वहनेगले अदँत-मिद्दान्ती भी आपुरी सम्परायालोमे आ जायेंगे, 
जो कि यरपा अनुलित ढे। ऐसे ही आठवें अध्यायके छत्बीसें 
सोकमें आये 'शकलऊृष्ण गती छोते जगतः? पदोमे “जगत! शब्द 
केशल जडरा ही वाचक मानें तो जडफी शुक्ल आर क्षष्ण 
गतिका क्या तापय होग। । गति तो चेननकी दी होती हे | 
जड़से तादाम्य कानेजे कारण ही चेतनक्रो जगत' नाप्रप्ते कहा 
गधा हैं | 


इन सत्र बातोपर विचार करनेसे यह निष्कर्म निकतता हे 
कि जड़के साथ एकात्मना करनेसे जोत “जगत? कहा जाता 
है, परनत जब यह जद़से रिप्रुव द्योकर चिन्मय-तलके साथ 
अपनी एक्ताक' अबुमब कर लेना ह तो बह थोगीः कहा 
जाता है, जिप्तफा वणन गीतामें जगह-जगह आया हे। 


विशेष बात 
जेसे फिनतका सम्बन्ध होता है और युरु-शिप्यफा 
समस्र होता है तो इनमें पिता पुत्रों अरना मानता हे और पुत्र 
पिवारों अपता मानता दे। गुर मरिप्यक्रों अपना शिप्प मानता है और 
$ अरुत्यमप्रतिष्ठ ते. बगदाहुरमीअस्म । 
( गीत १६१ ८ | 
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शिष्य गुहक्ो भपना गुह मानता है | इस प्रकार पिता अछा है 

ग्रीर शिष्य अछाग है अथीत 
और पुत्र अक्ग है, गुरु अछग है और शिव्य करा है के 
दोनोंकी अल्ग-अछ्ग सत्ता दीखती है, एल्तु उन दो 
सम्बन्धकी एक तीसरी ही सत्ता उत्पन्न हो जाती है। ऐसे ही 
परमात्माक्षा अंश जीव ग्रझ्न॒त्कि साथ अपना सम मान छेता है 
तो उस सस्वन्धकों एक खततत्र सता उसन्न हो जाती है, मिसे 
कषंपन बहते हैं। उत्त 'मैं'पनकों मिठानेके हिये प्रकृति भोर 
प्रकृतिके कार्यश्रों न तो अपना खरूप समझे, न उससे कुछ 
मिल्नेकी इच्छा रखे और न ही अपने डिये कुछ करे। जो बुछ 
करे, वह तब केब७ संसारकी सेत्रेके लिये ही करता रहे । ताप 
है कि जो कुछ प्रकृतिजन्य पदाय हैं, उन सबकी संसास्के साथ 
एकता है; अतः उनको केश संत्तारकी मानकर संस्तारकी ही सेवरामं 
जाता रहे । इससे क्रिया और पदाथोंका प्रवाह संसारको तरफ 
हो जाता है और अपने स्वरुपका बोध हो जाता है । यह 
कर्मयोग हुआ । ज्ञानयोगों विवेक-विचारपूथक ग्रकृतिके कार्य पदायों 
ओर क्रियाओंसे सबंधा सम्बन्ध-जिष्छेद केपर खचरूपका वोध हो 


जाता है। इस प्रकार, जड़के सम्ब्धसे जे जहता (मैं) पैदा हुई 
थी, उत्की निवृत्ति हो जाती है। 


प्रेमका उद्देश करके थीं केवल भगानका हूँ और केवल 
भावान्‌ ही मेरे हैं तथा मैं शरीःसंसाका नहीं हूँ और शरीर- 
संसार मे बहीं हैः--ऐसी धारणा केसे भगवग्रेम जाग॒व्‌ हो 


जाता है। साथक संतररसे विद होकर केबल मादष्परायण हो 
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ज़ातः है, ज्सिसे संसारका सम्बन्ध सपतः टूट जाता है और अहंताकी 
निश्ृत्ति हो जाती है। 


इस प्रकार कमेयोग, ज्ञानयोग और मक्तियोग--इन [तीनोंमें- 
से किसी एकफा भी ठीक अनुष्ठान करनेएर जड़तासे सवधा 
सम्बन्ब-बिष्छेद होऋर परमात्मतत्तकी प्राप्ति हो जाती है | 
सम्बन्वं--- ५ 
छठे श्लोकमें मगवानूने अपनेक्ी प्रा और अपरा ग्क्षविरूप 
पम्पू्ण जयत्झा मूठ कारण बताया | अ९ भंगवानसे तिवाय भी 
जयतूका फोई कारण होया--दैसझा अगले श्लोकमें निषेध 
करते हैं | 
इछोक--- 
मत्त परवर नान्यलिशिद्स्ति. धर्नजय | 
मयि खर्वमिद प्रोत सच्चे मणिगणा इंच ॥ ७ ॥ 
अर्य--- 
हे धर्नजय ) मेरेसे बढ़कर ( इस जगतका ) दूसरा कोई 
किल्चिन्मात्न भी करण नहों है। जेंसे सतकी मणियाँ सुतके धामेमें 
पिरेयी हुई होती हैं, ऐसे ही ससृण जगत मेरेमें ही ओत- 
ओत है । 
ब्यास्पा-- 
प्त्तः परतर नान्यत्‌ किसिंदस्ति धर्ननय/--हे अजुन ! 
मेरे स्त्राय दूसस कोई कारण नहीं है, में ही सब संप्तारका 
महाफारिण हूँ। जैसे वायु आक्राशसे ही उत्पन्न होता है, आकाशमें 
दी रखता है और जाकाशर्मे द्वी लीन होता हैं भर्याव्‌ आकाशके 
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सिवाय वायुकी कोई पृथक स्वतन्त्र सत्ता नहीं दे । ऐसे दी. 
संसार भगवानसे उत्पन्न होता है; भगवावमें स्थित रहता है और 
भगवानतें ही ढीव हो जाता दे. अर्थात्‌ भगवानके सिवाय उंस्तारकी 
कोई पृथक स्वतन्त्र सता नहीं है । ॥॒ 

यहाँ 'परतरम्‌” कहकर एक-एकका कारण बताया गया हैं, 
पर मूछ कारणके आगे कोई कारण नहीं है अर्थात्‌ मूछ कारणकाः 
कोई उत्पादक नहीं है । भगवान्‌ ही मूल कारण हैं | यह संसार 
भर्थात्‌ देश, काछ, व्यक्ति, वस्तु, घटना, परिख्िति आदि समीः 
पस्ितनशीछ हैं । परन्तु जिसके होने-पनसे इन सबका होनापन 
दीखता है. अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे ये सभी (है? दीखते हैं, वह 
परमात्मा ही इन सबमें परिपृण हैं | उनके अगाड़ी कुछ है नहीं, 
हुआ नहीं , होगा नहीं और हो सकता भो नहीं | 

भगवानने इसी अध्यायके दूसरे रलोऊकमे कहा कि में विज्ञान-- 
सहित ज्ञान कहुँगा, जिततको जाननेके वाद कुछ जानना बाकी नहीं 
रेगा--“यज्यात्वा नेह भूयोषन्यज्शातव्यमवशिष्यते? और यहाँ 
कहते हैं. कि मेरे सित्राय दूसरा कोई कारण नहीं है--...'मत्तः परतरं 
सान्यत्‌ किश्विंद्स्ति! । दोनों ही जगह “न अन्यत' कहनेका तात्पय 
है कि जब मेरे सिवाय कुछ है ही नहीं तो मेरेको जाननेके बाद" 
जानना कैसे वाकी रहेगा ? इस वास्ते मगवावने यहाँ 'मयि खर्च- 
मद प्रोतम/” और आगे 'चासुदेवः सर्व! (७१९) तथा 
'सद्सच्ाहम? ( ९। १५९ ) कहा है | 

जो काये द्दोता हे, वह कारणके सिवाय अपनी कोई 
स्वतन्त्र सत्ता नहीं रखता । वास्तवमें कारण ही कार्यरूपसेः 
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दीखना है | इस प्रकार जब कारणऊा ज्ञान हो जायगा तो कार्य 
कारणमें छीन हो जायगा अर्थात्‌ का्यफी अछग सत्ता प्रतीत नहीं 
होगी और एक पसरमात्माफे सित्राय अन्य कोई कारण नहीं दे--ऐसा 
आनुमय खतः हो जायगा। 

भ्यि सर्वमिदं शेह खुच्े मणिगणा इब'--यह सांग संपतार 
सूतमें सतफी ही मणियोकी नाद्व मेरेमे पिरोया हुआ है अर्थात्‌ में ही 
सरे संत्तारमें अनुस्यूत ( व्याप्त ) हूँ | जसे मतसे बनी मणियोमें और 
सूतमें लतफे पिबाय अन्य कुठ नहीं है, ऐसे ही संसारमें मेरे सिवाय अन्य 
कोई तज्व नहीं दे । तापपय है कि जैसे सूतमें सनकी मंगियाँ पिरेयी गयी 
दो तो दीखनेमें मणियाँ और मत अलग-अलग दीखते हैं, पर बास्तयमें 
उनमें मृत एक ही द्वोता है । ऐसे ही सप्तारमें जितने ग्राणी हैं, वे सभी 
नाम, रूप, आकृति आदिसे अध्ा-अल्ण दीखते हैं, पर चास्तवर्म 
उनमें ध्याप रनेवाला चेतन-तत्य एक ही हें । पह चेतन-नत्व मे 
डी हूँ-“क्षेत्रण चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेपु भारत” (गीवा १३॥२) 
अर्थात्‌ मणिरूप अपरा प्रकृति भी मेरा स्वरूप है और धागारूप परा 
प्रकृति भी मै ही हैँ । दोनोंमें मे ही पते हूँ। व्याप्त हूँ । साधक 
जय संसारको ससारबुद्धिसे देखना हैं तो उत्तको संसारमें परिपृर्णरूपसे 
ज्याम परमात्मा नहीं दीखते | जयउ उत्तफों परमात्मतत्तका वास्तपिक 
वोच हो जाता है, तब व्याप्य-व्यापफ माय मिट्कर एक परमामतत्त 
ही दोगता है । इस नत्तज़ों बनानेके डिये ही भगयानने यददों कारण- 
रूपसे अपनी व्यापरताया बगन रिया हें । 
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सम्बन्व--- 
जो कुछ कार्य दीखता है, उस सबके मूलमें परमात्मा. हों 


छू किए. 
हँ-- बह ज्ञान करानेके लिये अब भ्रयवान्‌ आठवंसे बारह 
इलोकतकका प्रकरण आरम्भ करते हैं | 


श्लोक 
रखसोउहमप्खु कौन्तेय प्रभार्स शशिसर्ययोंः । 
प्रणव: सर्वेवेदेपु शब्दः खे पौरुष न्वपु ॥ ८ ॥ 
अर्थ-- 
हे कुल्तीनन्दन ! जछोमे रस में हूँ, चद्रमा और सुर्यमे 
प्रभा ( प्रकाश ) मैं हूँ, सम्पूण वेदोंमें प्रणण ( ओंकार ) मैं हूँ, 
आकाशरमें शब्द और मनुष्णेंमे पुरुषाथ में हूँ । 


व्याख्या--- 


[ जेसे साधएण इृष्टिसे लोगोंने रुपयोंकों ही सबे ओेषठ मान ण्खा 
है तो रुपये पैदा करने और उनका संग्रह करनेमें लेमी आदमीकी 
स्वाभाविक रुचि हो जाती है । ऐसे ही देखने, छुनने, मानने और 
समझनेमें जो कुछ जगत्‌ आता है, उसका कारण भगवान्‌ हैं 
(७। ३) भगवानके सिवाय उसकी स्वहन्त्र सत्ता हे ही 


गहरा माननेसे भावानें स्वाभाविक रुचि हो जाती है । फ़िर 
ज्वाभाविक ही उनका भजन होता है | यही वात दसवें भध्यायके 
आटे सलोकों कही हे कि के सर्णका काएण हू, मरसे हो 
संतारकी उत्पत्ति होती है... ऐसा समझकर बुद्गिमान्‌ मेरा भजन 
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करते हैं #। ऐसे ही अठारहें अध्यायके ठियालीसमें इल्लोकर्मे वहा 
है कि 'मिस्त परमात्मासे सम्पूर्ण जादकी प्रइृत्ति होती हैं और जिससे 
सारा ससार व्याप्त हैं, उस परमात्माका अपने करमेज़े द्वारा पूजन 
काके मनुष्य सिद्धिको प्राम कर लेता हैं । इसी सिद्वान्तको 
बतानेके लिये यह्‌ प्रकरण आया है । ] 

'रसोप्हमप्सु कीन्तेय!--हे पुन्तीनन्दन | जलोगें में एसः 
हूँ। जल र-तन्मात्रासे पेदा होता हे; रत-तन्मात्रामें रद॒ता हे और 
रस-तन्‍्मात्रामें ही छीन होता है । जलमेंसे अगर एस” निवालछ दिया 
जाय तो जल्तत्त बुछ नहीं रहेगा । अतः रस ही जबरूपसे हैं । 
चह रस में हूँ। 

“प्रभास्मि शशिसूर्ययो/---चम्द्रमा और सूय्यमें प्रकाश करनेकी 
जो एक उिलक्षण शक्ति धरम? है, वह मेरा स्वरूप है । 
प्रभा रूपसन्मात्रासे उत्पन्न होती है, रूप-तन्मान्नामें रहती दे और 





# अह सर्वस्य प्रभवों मत्तः सब प्रचतेते | 
इति मत्यवा भजस्तें मा बुधा भावषसमन्विताः ॥ 
(गीता ३१०१ ८ ) 
ने यतः प्रबृत्तिदताना ग्रेन सर्वमिद ततम्‌ | 
स्थकर्ममा तमभ्यर्न्य सिद्धि | विन्दति मानवः ॥ 
(गीता १८ | ४६ ) 
पं रुप-तन्मानाम दो जश्षत्तियाँद्दोती हं---एफ 'प्रफाशिफाः अर्थात्‌ 
प्रवाश परनेचाती और एक प्दाहिकाः अर्थात्‌ जलनेवाली । प्रवाशिका 
शसिकों पप्रभाः बहलते है और दाहिया शनियों प्तेजः बढ़ते ई ॥ प्यवाशिका 
शक्ति! दाएिया शक्तिये' रिना भी रद सफ्ती है ( जैसे--मणि। चन्द्र 
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अन्तमें रूप-तन्मात्रामें ही छीन हो जाती है ) अगर चन्द्रमा और 
छूर्वसे प्रभा निकाल दी जाय तो चन्द्रमा ओर मय निस्तच हो जायेंगे । 
ताप है कि केवछ प्रभा ही चन्र और सर्यरूपसे प्रकट हो रही 
है । भगवान्‌ कहते हैं कि वह प्रभा भी में हो हूँ । 
प्रणवः खर्ववेंदेषु '--सम्पूण बेंदोंमें प्रणत्र ( ओंकार ) मेरा 
खरूप है | कारण कि संव्से पहले प्रणव प्रकट इआ | प्रणवसे 
त्रिपदा गायत्री और त्रिपदा गायत्रीमे वेदत्रयी प्रकट हुई है | इस: 
चारते वेदोंमें सार “प्रणब” ही रहा । भगर वेदोंमेंसे प्रणव निकाल 
दिया जाय तो वेद वेदरूपसे नहीं रहेंगे । प्रणव ही बेद और 
गायत्रीरूपसे प्रकट हो रहा है । वह प्रणत्र मैं ही हूँ । 
,.. #शब्दः खे--सव जगह यह जो पोलाहट दीखती है, यह 
आकाश है। आकाश शब्द-तन्मात्रासे पेदा होता है, शब्द-तन्मात्रामें 
ही रहता है और अन्तमें शब्द-तन्मात्रामें ही छीन हो जाता है । 
इस वास्ते शब्द-तन्म्रात्रा ही आकाशरूपसे प्रकट हो रही है। 
शब्द-तन्मात्राके विना आकाश कुछ नहीं है। वह शब्द मैं ही हूँ ! 
आंदिमें ); पर “दाहिका शक्ति? प्रकाशिका द्क्तिके बिना नहीं रह सकती |. 
यहाँ ध्यरभास्मि शशिसूंयो/ पदोंमे चन्द्रमा और सू्रकी ध्यक्ाशिका शक्ति? 
की प्रधानताकों लेकर पप्रमा! ऋब्दका प्रयोग हुआ है और आगे इसी अध्यायके 
-नब इछोकमें प्तेजश्रास्सि विभावसोः पदोंमे अग्विकी ८दाहिका शक्ति? की 
प्रधानताको लेकर तेज” शब्दका प्रयोग हुआ है। 
सु और अग्निर्म प्रकाशिका आर दाहिका--दोनों शक्तियाँ हैं | 
-चब्द्रमाम प्रकाशिका शक्ति तो है, पर उसमें दाहिका शक्ति तिरस्कृत डक 
“सोम्य शक्तिः प्रकट हो गयी है; जो कि शीतव्ता देनेवाली है 


नल्छोक ९ ] गीताक़ी राजवबिद्या ण््‌ 


पौदप चपुः--मनुष्योमं सार चीज जो पुरुषाथ हे, वह मेरा 
खरूप है | वाम्तत्रम नित्यप्राप्त परमात्मतत्त का अनुमर करना ही। 
मनुष्योंमि अमछी पुरुषाथ है। परन्तु मनुष्योंने अग्राप्तकों प्राप्त करनेमें ही! 
अपना पुरुपार्थ मान रखा हैं, जेसे--निधन आढमी घनकी आपिमें 
पुस्पाथ मानता है, अपड़ आदमी पढ़ लेनेमें पुरु्पा” मानता है, 
अप्रत्िद्ध आदमी अपना नाम पिए्परात कर लेनेमें अपना पुस्पार्थ 
मानता है, इत्पादि। निष्यातत यह निकला फि जों अभी नहीं हैं, 
उससझी प्रामिमें ही मनुष्य अपना पुस्पाव मानता छे। पर यह पुरुपार्थ 
बाक्षमें पृस्पाय नहीं 8ै| कारण कि जो पहले नहीं थे, प्रापिफे 
समय भी मिनने। निरन्‍तर सम्मन्ध किच्छेद हो रहा है जोर अन्तमें 
जो “नहीं? में भरती हो जायेंगे, ऐसे पदायाओं प्राप्त उरना पुस्पार्थ 
नहीं है | । परमात्मा पहले भी मांजूद थे, अप भी मांचूद हैं और 
आगे भी मद्रा मौजूद रहेंगे, क्योंकि उनका व्भी »भा३ नहीं होता । 
इस यस्ते परमात्माकों उत्साहपूपर आप्त करनेया जो ग्र4'न हे, वही 
पुस्पाथ €। उत्तयों प्राप्ति करनेमें ही मनुष्यों मनुष्यता हें । 
उसके पिना महुष्य कुठ नहीं है अर्थात्‌ निर्क है । 


इलोक--- 


पुण्यों मन्ध- पूथिव्यां च तज्ञश्यास्मि विभादसों । 
जीवन. सर्वेभूतेपु तप्श्चास्मि सपलिषु ॥ ९५ ॥ 
अर्थ-- 
पृथ्वीमें पवित्र गन्ध में हूँ, अम्निमे तेज में हूँ, सम्पूर्ण प्राणियोंर्मे 
जीवनी-दाक्ति मैं हूँ और तपस्ियेमि तपत्या मे हैं | 


प्र गीताकी राजविदया [ आ० ७ 


व्यांख्यूं--- 

४ पुण्यो गन्धः पृथिव्यामः--नन्व-तन्मात्रासे पृथ्वी उपन्‍्त होती 
है, गन्वतन्मात्राहूपसे रहती है और गन्ध-तन्मात्रामें ही छीन होती है। 
ताप्य है कि गन्धके बिना प्रथ्वी कुछ नहीं है। मगवान्‌ कहते हैं 
पृथ्वी बड़ पवित्र गन्ध मैं हूँ । 

यहाँ गन्धके साथ ब्युण्यः विशेषण देनेका तात्पये है कि 
गन्धमात्र पृथ्चीमें रहती है। उसमें पुण्य अर्थात्‌ पवित्र गन्ध तो 
पृथ्वीमं खाभाषिक रहती है, पर दुगन्‍्ध किसी विऋतिसे प्रकट 
होती है | 

तिज्रश्चारिसि विभावलोः--तेज रूप-तन्मात्रासे प्रकट होता है; 
उसीमें रहता है और अन्तमें उसीमें छीन हो जाता है। अग्नि तेज 
ही तत्त है। तेनके विना अग्नि निसतत्त है, कुछ नहीं है | वह 
तेज में ही हूँ। 

जीवन सर्वेभूतेषु '-सम्पूण प्राणियोंमे एक जीवनी-शर्ति 
है, आण-शक्ति है, जिससे सब जी रहे हैं | उप्त प्राणशक्तिके कारण 
गाढ़ नींदर्में सोता हुआ आदमी भी मुद्दे-से विछक्षण दीखता है | 
आणशक्तिसे वे प्राणी कहलाते हैं | प्राणशक्तिके बिना उनमें 
आणिपना बुछ नहीं है | वह ग्राणशक्ति मैं ही हूँ । 

'वषशआर्यर तपखिषुः-हन्द्रसहिष्णुताको तप कहते हैं। 
पर्तु वास्तवमें प्माम्रतलकी ग्राप्िके छिये कितने ही क४ आयें, 
उनमें निर्विकार रहना ही अप्तठी तप है । यही तपस्वियोंमें तप है, 
इसीसे वे तपत्वी कहते हैं और इसी तपको भगवान्‌ अपना स्वरूप 


ख्छोक १० ] गीताकी राजविया ष्३्‌ 


बताते हैं| अगर तपस्वियेंमिंते ऐसा तप निकाल दिया जाय तो ने 
तपस्वी नहीं रहेंगे। 
5 
चीज मां सवंभूतानां विद्धि पाथ सनातनम्‌ । 
चुद्धिवुद्धिमतामस्मि तेजस्तेजसिनामहम्‌ ॥ १० ॥ 
अथ--- 
हे प्रथानन्दन ! सम्पूण प्राणियोंका अनादि बीज मेरेको 
जान । बुद्विमानोमें बुद्धि और तेजल्वियोंमें तेज में हूँ । 
व्याख्य[---- 
धवीज मां सर्मभूतानां विद्धिक पा्थ खसनातनम!--है पार्थ ! 
सम्पूण प्राणियोंका सनातन ( अबिनाशी ) बीज मैं हूँ अर्थात्‌ सबका 
काए्ण मे ही हूँ। सम्पूर्ण प्राणा बीजरूप मेरेसे उत्पन्न होते हैं, 
बीजमें ही रहते हैं ओर अन्तमें बीजमें ही छीन होते हैं। इस 
बीजके बिना ग्राणीकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। 


जितने बीज होते हैं, वे सब वृक्षसे उत्पन्न दोते हैं और अगाड़ी 
वृक्ष पैदा करके नष्ट ह्वो जाते हैं | परन्तु यहाँ जिस बीजका वर्णन 
है, बह बीज 'सनातनः है अर्थात्‌ आदि-अन्तसे रहित ( अनादि एवं 
अनन्त ) दे । इसीफको नर्षें अध्यायक्रे अठारहवें इलोकमें 'अव्यय बीज? 
कट्दा गया है । यह चेतन-तत्त अब्यय अर्थात्‌ अविनाशी दै । यह 

# इसी अध्यायफे छठे इलोकर्मे भगवानसे “उपघारयः कहा और 
यहाँ /विद्धि? कहते हैं । इसका तात्यय॑ यह है कि मात्र संसारमें सार- 


रूपसे मैं ही हूँ--हस बातको समझो और समझकर धारण करो । 
समझकर घारण करनेसे असली ग्रेम जाभत्‌ हो जाता है | 


गीताकी राजचिया [अण० ७ 
स्वयं ब्रिकाररहित छते हुए ही सम्यूण जगत्‌का उल्यादक, आंग्रक 
और प्रकाशक है तथा जगत्‌का कारण है । 

गीतामें 'वीजः शब्द कहीं भगवान्‌ और कहीं जीवात्मा-- 
दोनोंके लिये आया हूँ | यहाँ जो श्रीजः शब्द आय है, बह भगवान्‌ 
का वाचक है; क्योंकि यहाँ कारणरूपसे विभूतिणेंका वर्णन हैं । 
दसवें अध्यायके उनतालीसर्दे इ्छोकमें विभूतिरूपसे आया “बीज! शब्द 
भी भगवानका ही वाचक् हैं; क्योंकि वहाँ उनको सम्पूणे प्राणियों-- 
का कारण कहा गया है | नबे अध्ययके अठारहब इलोकमें 'बीज" 
शब्द. भगवानके छिये आया हैं; क्योंकि उसी अध्यायके उन्नीसंदे 
सलोकमें 'सदसचाहमजुनः पदमें कहा गया है कि काय और कारण 
सब में ही हूँ | सत्र कुछ भगवान्‌ ही होनेसे 'बीजः शब्द भगवान: 
का वाचक है। चोदहव अध्यायके चोये स्लोकमें 'थहं वीजप्रदः- 
पिता? 'ैं बीज प्रदन करनेवाद्य पिता हैः---ऐसा होनेसे वहाँ 
बीज! शब्द जीत्रात्माका वाचक हैं | ध्रीजः शब्द जीजतत्माक 
वाचक तमा हता हैं, जब यह जड़के साथ अपना सम्बन्ध मान 
लेता है, नहीं तो भावनका स्वरूप ही हैं। 


'चुडिदुद्धिमतामस्मिः--बुद्विमानोंमें बुद्धि मैं हूँ ( बुद्रिके कारण 
ही वे बुद्धिमान्‌ कहकाते हैं। आर उनमें बुद्धि न रहे तो उनकी: 
बुद्धिमान्‌ संज्ञा ही नहीं रहेगी। | 

तिजस्तेज्स्थिनामहमः--तेजल्ियेंमें तेज 
दवी-सम्पत्तिका एक गुण हैं। तत्वज्ञ 
विशेष तेज-शक्ति रहती हे, 


में हैँ। यह तेज 
जीवन्मुक्त महापुरुषोंमें एक. 
जिसके ग्रभावसे दुर्गुण-दुराचारी मनुष्प, 


शोक १० ] गीताकी राजविद्या प्‌ 


भी सदगुणसदाचारी बन जाते हैं। बह तेज भगवानका ही 
स्वरूप है ! 
। विशेष वात 

भगयान्‌ ही सम्पृण सेसारका कारण हैं, संसारके रहते इए थी 
थे सब्रमें पर्पिण हैं और सत्र संत्तारके मिठनेपर भी वे रहते है। 
इससे सिद्र हुआ कि सत्र कुछ भगवान्‌ हो हैं। इसके लिये 
उपनिपदोंम सोना, मिंह्री और छोहेका इशन्त दिया गया हे कि 
जैसे सोनेसे बने हुए सब गहने सोना ही हैं, निट्टीसे बने हुए सत्र 
अतन पिदरी ही हैं और लोदेसे बने हुए सब अन्न-शत्र छोटा 
ही हैं, ऐसे ही भगवानसे उत्पन्न हुआ सत्र संसर भगवान्‌ ही दै | 
'परतु गीतामे भगवानने बीजका दृश्टान्त दिया हे क्लि सम्पूर्ण संध्षार- 
का बीज मै हूँ । बीज इक्षसते पैदा होता है और इक्षकों पेदा करके 
खयं नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ बीजसे अंकुर निकल भाता दे, अंकुरसे 
जूक्ष हो जाता है और बीज स्त्रय॑ मिट जाता है। परन्तु भगवानने 
अपनेको संसारमात्रका चीज कहते हुए भी यह एक पिल्श्षण वात 
चतायी कि में अनादि बीज हूँ, पंदा हुआ बीज नहीं हूँ-- 
धीज्ञ मां सर्वेभूतानां विद्धि पार्थ सनातनमः (७। १०३ 
और मै अविनाशी बीज हें--..बीज अव्ययम! ( ९।१८ )॥ 
अविनाशी बीज कइनेफा मतलब यह दे ऊ़ि संसार मेरेसे पेदा हो 
जाता है, पर में मिटता नहीं हैं, नेसा-शा-तेसा द्वी रहता हूँ । 


सोना, मिटटी और ओहेऊे इछन्तर्में गहनोमें सोना दीखता 
है, बलेनोमें मिम्टी दीखती दे और अन्न-शज्रो्मे लोहा दीखता है, 


ण्द् गीताकी राजविद्या [ अ० ७ 


पर संसारमें परमात्मा दीखते नहीं। अगर बीजका दृष्टन्त ठें ते 
वृक्षमें वीज नहीं दीखता |जब बृक्षमें बीज आता है, तब पता गाता 
है कि इस बृक्षमें ऐप्वा वीज है, जिससे यह वृक्ष पेंदा हुआ हैं । 
सम्पूर्ण वृक्ष बीजसे ही निकलता है और वीजमें ही समाप्त हो जाता 
है | वृक्षका भारम्म वीजसे होता हैं और अन्त भी बीज ही होता 
है अर्थात्‌ वह धक्ष चाहे सौ वर्षतक रहे, पर उसकी अन्तिम परिणति 
बीजमें ही होगी, वीजके सिवाय और क्‍या होगा ? ऐसे ही भगवान्‌ 
संसारके वीज हैं अर्थात्‌ भगवानसे ही संसार उत्पन्न होता है और 
भगवानमें ही छीन हो जाता हैं | अन्तमें एक भगवान्‌ हो बाकी 
रहते हैं-(शिष्यते शेपसंज्ञ/ ( श्रीमद्धा० १० | ३। २५) | 

वृक्ष दीखते हुए भी 'यह वीज ही हैं?---ऐसा जो जानते हैं, 
वे वृक्षकों ठीक-ठीक जानते हैं, और जो वीजकों न देखकर केवल 
वृक्षकों देखते हैँ, वे वृक्षके तत्तको नहीं जानते | भगवान्‌ यहाँ 
“ीज मां सर्वेभूतानाम! कहकर सबको यह ज्ञान कराते हैं कि 
तुम्हारेको जितना यह संप्तार दीखता है, इसके पहले मैं ही था, मैं 
एक ही प्रजारूपसे बहुत रुपोमें प्रकट हुआ हुँ--.'वहु स्यां प्रजायेये? 
( छान्‍्दोग्य० ६ |२। ३ ) और इनके समाप्त होनेपर मैं ही रह 
जाता हूँ। तात्पय हे कि पहले मैं ही था और पीछे में ही रहता 
हूँ तो वीचमें भी मैं ही हूँ । 

यह संघार पाब्रमीतिक भी उन्हींको दीखता है, जो विचार करते 
है, नहीं तो यह पाद्चमौतिक भी नहों दीखता । जैसे कोई कह 
दे कि ये अपने शरीर सब-केसब पार्थिव ( प्ृथ्वीसे पैदा होनेवाले ) 
है; इंसडिये इनमें मिट्टीकी अवानता है तो दूसग कहेगा कि ये मिट्टी 
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कसे हैं ? मिटयैसे तो हाथ घोते हैं, मिटटी तो रेता होती हैँ, इस 
वास्ते ये शरीर मिदरी नहीं हैं । इस तरह शरीर मिद॒टी द्वीता 
हुआ भी उसको मिटटी नहीं दीखता | परन्तु यह जितना संसार 
दीखता हैं, इसको जलाकर राख कर दिया जाय तो अन्तमे एक 
मिट्टी ही हो जाता है । 

विचार करें क्रि इन शरीणेके मूहमें क्या हे १ माँ-बापमें 
जो रज-बीयरूप अंश होता है, जिससे कि शरीर वनता है, वह 
अंश अन्नसे पैदा होता है | भन्‍न मिट॒टीसे पैदा होता है | अतः ये 
शरीर मिट्टीसे ही पैदा होते हैं और अस्तमें मिंद्टीमें ही छीन हो 
जाते हैं | अन्तमें शरीरकी तीन गतियों होती हैं---चाहे जमीनमें 
गाइ दिया जाय, चाहे जछा दिया जाय और चाहे पशु-पक्षी खा 
जायें | तीनों ही उपायोसे वह अन्त्में मिटटी दो जाता है। इस 
तरह पहले झौर आखिरमें मिट्टी होनेसे बीचमें भी यह 
दारीर या संसार मिट्टी दी हैं। पल्वु बीचमें यह शरीर या 
संसार देखनेमें मिट॒टी नहीं दीखता । विचार करनेसे ही मिद्‌टी 
दीखता है, ऑँखोंसे नहीं दीखता | इसी तरदसे यह संसार विचार 
करनेसे परमात्मस्वरूप दीखता है। विचार करें तो जब भगवानूने 
यह संध्षार रचा तो कहींसे कोई सामान नहीं मेंगवाया, जिससे 
संसारकों बनाया हो और बनानेवाद्य भी दूसरा नहीं हुआ है। 
आप ही संस्तारकों वनानेवाले हैं और भाप ही संप्तार बच गये। 
शरीरोंकी रचता करके आप ही उनमें प्रवि. हो गये--शतत्यृष्ठा 
तंदेवानुप्राविशतः । इन शरीरोंमें जीररूपसे वे ही परमात्मा हैं। 
यह संप्तार भी परमात्माका स्वरूप ही है। 
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इलोक -- 

वर्ल वरवता चाह कामरागविवर्जितम्‌ । 

धर्माविरुद्धो भूतेपु कामोषस्मि भरतपभ ॥ २१ ॥| 

अधू-- 

हैं मात्बंशियोंम 2४) बल्बालेंम काम और रागसे रहित बढ 
मे हूँ। प्राणियोंम धमसे अविरिद्ग ( वर्मयुक्त ) काम मैं हूँ । 

व्याख्या--- 

“वर्ड चलव॒तां चाह कामरागविवर्जितमः--कठिन-से-कद्नि 
काम करते हुए भी भीतर एक सांताहिह कामना-थासकिरहित झुद्ध;- 
निमल हिम्मत रहती है, काम कानेका उत्साद हता है | काम पू 
होनेपर भी 'मेत काय झा और धर्मके अनुकूछ है तथा छोक-- 
मदाक्े अनुसार सन्‍्तजनानुमोदित है?---ऐसे विचारसे मनमें जो 
उत्साह रहता है, उम्रका नाम श्रक्ः है । वह बढ मगबानका ही 
सरूप है | इस वास्ते यह बछ ग्राह्म है । 

गावाने भगयावने खुद ही वल्की व्यात्या कर दी है | सतरहवे' 
अश्यायके परौचत्र इशेकर्मे 'कामरागवलान्विताःः प्रद्मे आया व: 
कामना और आसत्तिसे युक्त होनेसे दुरा्रह और हठका बाचक हैं | 
उत: यह चह भगवानका लरूप नहीं है, अत्युत आहुरी-सम्पतति 
होनेंसे त्याव्य है | ऐसे ही पसिद्धो५ह वलचान्सुखीः ( १६ । १४) 
हर लैहकार चछ दृषमः ( १६। १० १८। ५३ ) पदों आधा 
व भी त्याज्य है (छठे अच्यायके चौंवीपर्द सोकमे 'धलवददढमः 
हा आया बल बब्द मनका विशेषण है | बह बढ मी आतरी- 

उ्यत्का ही है; क्योंकि उसमें, कामना और आश्षक्ति है | पल्तु. 
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यहाँ (७ | ११ में ) जो बछ आया दै,बह कामना और आसिसे 
बद्वित है, इस वास्ते यह सात्चिक उत्साहका वाचऊ हे और ग्राहय 
है | सत्रहें अध्यायके आठयर्लोकर्म “आयु सत्ववरारोम्य “” परदे 
नया वल शब्द भी इत्ती सात्तिफ बलका बांचक दढ॑ | 


धप्मोविरुद्धो भूतेछु कामोइस्सि भरतर्पभ--हे भरतवरिशोमे 
जेछ्ठ अर्जुन । धर्मसे अफिरुद्ध अर्थात घ्मयुक्त# पान भेरा 
स्यरूप हे। कारण फि शात्न ओर छोक मर्थादाफें अनुसार शुभ- 
मयसे फेयठ सन्तान-ठत्पत्तिके छिये जो काम होता दे, वह याम 
प्राणीके अधीन होना है | परन्‍्ठु आसंक्ति, फामना, छुलभोग आदिफे 
'डिये जो प्ाम होन। हे, उम्र काम प्रणो पाणेन हो जाता है ओर 
उसके वडाम होकर यह ने घरनेछायक शात्रकिद्र काम प्रवृत्त हो 
जता हे | झात्रपिस्द्ध फम पतनक़ा तथा समूर्ण पापो और दु खों- 
वा हेतु होता ढ | 
श्लोफ--- 
ये चेव खात्विफा भावा राजसास्तामसाथ्य ये। 
मत्त एयेति तान्विद्धि न स्थ॒ह तेघु ते मयिती १२॥ 


# भेद स्पृति सदाचार स्वस्थ चे प्रियत्तात्मन | 
एतचलुर्विघ प्राह॒साक्षाद्‌ घर्मस्य लत॑गम्‌ ॥ 
( भनुस्मृति २ | १२) 
। तीसरे अध्य'यफे सेंतीसर्वे इतेक्में भगवानने जिस कामको रम्पूर्ण 
पापों हेतु “ताया है; उस कामझा बाचफ यहाँ 'फामः रुब्द नहीं है | 
चअहझों भ्वाम्ः गब्द गृदस्यवमका पालन करमेका वाचउ दे । 
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2 
( औौर हो व्या कहें.) जितने ही सालिक, एजस जीर ता 
भाग्र हैं, वे सत्र मेरेसे ही होते हैं---ऐसा समझी । पर में उनमें और 
वे मेरेमें नहीं है# | 
व्याख्या-- 
थे चैंच सात्विका भावा राजसास्तामसाम्र ये“ 
ये जो सालिक, राजत भौर तः्मस भाव ( माहिते पदार्थ आर 
किया ) होते हैं, वे भी मेरेसे ही उत्पन्न होते हैं। इसका ताल 
यह हुआ कि सृध्मात्रम जो कुछ हो रा है, मे सबका आर) 
आधार थौर प्रकाशक परमात्मा ही हैं अर्थात्‌ सब परमाव्मासेही सं्ी- 
स्कू्ति पाते हैं | 
सातिक, राजस और तामस भाव मगवानसे ही ोते है; इस 
बास्‍्ते इनों जो बुछ विष्क्षणता दीखती है, वह सव मगवानकी ही 
है; #तः परुष्यकी इं्टि भगवानकी तरफ ही जाती चाहिये, 
साच्चिक्र आदि भावोंकी ततफ नहीं । यदि उसकी दृष्टि भगवानदी 
तरफ जायगी ते वह मुक्त हो जायगा जोर यदि उसकी इृष्टि सालिक 
आदि भात्रोंकी तरफ जायगी तो वह बँध जायगा | 
साधिक, राजत और तामस--हून भावेंके ( प्रात पदार्थ भर 
पा अतिरिक्त कोई भाव है ही नहीं | ये समी भावत्खरूप 
शह्ढा होती है कि आए ये सभी भगवत््वरूप ही हैं तो 
की 82 त बह वर भमवानते गीतामें सारे नये; दसवें और 
ने कारणरूपसे सन्ह विभूति 75 3 । वध सात अध्याय भगवाद: 
हू विभूतियोंका बन किया हैं। लिसमें कारणरूपसे 
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इमलोग जो कुछ करें, वह सब मगयत्खरूप ही होगा, फिर ऐसा 
करना चाहिये और ऐसा नहीं करना चाहिये--यद्द वियि-निषेष 
कहाँ रहा ? इसका समाधान यद्द है कि मलुप्पमात छुख चाहता है; 
दु.ख नहीं चाहता। छुखदायी परिध्िंति विहित-फर्मोका फल दे 
भर दुःखदायी परिस्थिति निषिद्द-कर्मोंका फल दै | इसलिये कहा 
जाता है कि पिहित-फर्म करों और निपिद्व-कर्म मत करो | अगर 
निषिद्कों भगवत्खरूप मानकर करोगे तो भगयान्‌ दुःखों और नरकोके 
रूपमें अ्कट होंगे | मगयानने कहा है--'ये यथा माँ प्रपश्चन्ते 
वांस्तवेब भजास्याइम! (४॥ ११) अर्यात्‌ जो मेरी जँसी 
उपासना करते हैं, में भी उनको बेसे दी मजता हूँ | जो भशुभ- 
कमोंकी उपासना करता है, उसके सामने में अश्ुभरूपसे द्वी प्ररठ 
होऊँंगा; क्योंकि दुःख और नरक भी तो परमात्माके दी स्वरूप हैं। 





अपनेको द्वी इस जगत्‌का प्रभव और प्रल्य बताया है (७। ६ )। नें 
अध्यायमें भगवानते पाय-कारणरूपसे पत्तीस विभूतियोंका वर्ण किया। 
लिसमें सत्‌ ओर असत्‌ अर्थात्‌ कार्य और फारण अपनेफो ही बताया दे 
( ९ | १९ )। दसवें अध्यायफे चोकेपाचवे सलोकोर्मे भगयानले प्राणियों 
के भाव-रूपमें अपनी बोस विधृत्तियोंका ओर छठे इलोकम व्यक्ति-रुपमें 
अपनी पचीस विभूतियोंका वणन फ्रिया। फिर अर्जुनके पमे आपका चिन्तन 

पह्ों फटा फे 9 (१० । १७ 9 इस प्रश्नके उत्तरमें भगवानते 
बीतबेंसे अद्धतौसयें छलोषतक मुख्य और अधिपतिरूपने तथा उनतालीसर्वे- 
से चालीस ब्लोक्तक साररूपसे अपनी विभृतियोंका वर्णण क्रिया | 
पख्दवें अध्यायमें सगवानले प्रभावरुपसे तेरह विभूतियोंका वर्णन किया 
कि सभी विभूतियोंमें मेरा ही प्रभाव काम पर रहा दे। 
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जहाँ करने और न कानेकी श्रात होती है; वहीं विधि औए्‌ 
निषेध लागू होता है | अतः वहाँ विद्वित ही करना चौर्हि॥॥ विद 
नहीं करता चाहिये | पर्तु जहाँ मानने और जाननेकी वात होती है; 
जहाँ परमात्माकों ही 'भातनाः चाहिये ओर अपनेकों अबबा संत क्रो 
4ज्ञानताः चाहिये । 


जहाँ माननेकी वात £, वहाँ परमात्माक्कों ही मानकर उनके 

दी उत्कण्ठ सद्ानी चाहिये | उमझो ग्राम और प्रसन्न करनेके 
हिये उतदी शाज्ञाका पालन कार्ना चाहिये तथा उनकी भाद्ों औी 
विद्वान्तोंके त्रिदद्ध का4 नहीं करना चाहिये | भव्रानर्का आज्ञा 
पिमुद्ध का करेंगे तो उनको केसे प्रसन्नता होगी ? ओर विरुद्ध कार्य 
करेब्रेफों कोंसे उनकी प्राति होगी ? जेसे-करिसी मलुष्यके मनके 
खिद्द्ध काम करनेसे वह केसे राजी होगा और कैसे प्रेमसे मिलेगा ? 


जहाँ जाननेकी वात है, वहाँ संसतारकों जानना चाहिये | जो 
उत्पत्ति-विवाशशीक है, सदा साथ रहनेवाछा नहीं है, वह अपना नहीं 
ह और अपने ब्यि भी नहीं हैं--ऐसा जावकर उसका त्याग करता 
चंछा जाय | उतर कामना, ममता, आसक्ति नहीं करनी चाहिये। 
उसका महत्व हृदबसे उठा देना चाहिये । इस तरहसे चछते-चकतें 
सत-तत् प्र्यक्ष हो जायगा और जानना पृण हो जायगा । असत्‌ 
( गाशवाद्‌ ) वस्तु हमार साब रहनेत्राठी नहीं हैं---ऐसा समग्रनेपर 
भी समय समबप उसको मदत्त देते हेंगे तो आस्तविकता 
<( सतूजस्तु ) की प्राति नहीं होगी | 
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प्त्त एचति ताम्विद्धि--उन सबको द मेरेसे दी उत्पन 
होनेतछा समझ अर्थात्‌ सब कुछ मै ही हूँ | काये और कारण--यें 
दोनों मित्र दीखते हुए भी कार्य कारणसे अपनी भिन्न एवं 
स्वतन्त्र सत्ता नहीं रखना | इस वास्ते कारय कार्णहूप ही होता 
है। जैसे, सोनेसे गहने पेंदा होते हैं तो वे सोनेसे रहित 
नहीं रहते, अर्यात्‌ वे सोना ही होते है। ऐसे ही परमाष्मासे 
पंदा होनेयाली अनन्त सृष्टि परमामासे मिन्न स्वतन्त्र सत्ता नहीं 
रख सकती । 

'त्त एव! कद्दनेका तात्पर्य है कि अपरा ओर पता प्रकृति 
मेरा खभाय हैं, इस बास्ते कोई उनझो मेरेसे मिन्न सिद्ध नहीं 
वर सत्ता | सातयें अभ्यायफे परिशिटरूप नवें अध्यायमें भगयानने 
वहा है कि पपल्पके आदिम अकृतिकों बहामें करके में बार-चार 
स॒श्यी रचना करता हैँ! (९।| ८) और भागे कहते हैं फि 
भरी अव्यक्षतामे प्रकृति चराचर ससारकों रचती दै! (९॥ १० )- 
ये दोनों बातें एक ही हुई । घाहे प्रकृतिकों लेकर भगवान्‌ रचना 
करें, चाहे भगवानकी अध्यक्षतामें प्रह्नति रचना करे--इन दोनोका 
तात्पर्य एक ही है | भगपान्‌ रचना करते हैं तो ग्रकृतिफों लेफर ही 
परते हैं तो मुल्यता भगतानकी ही हुई और प्रकृति भगयामकी 
अव्यक्षतामें रचना करती हैं तो भी मुस्यता मगवान्‌की ही' 
हुई | दोनों बातो्मे मुझ़्यता भगवानकी ही रही । इसी बातों यहाँ 
वद्ठा दे कि 'मे सम्पूणे जगतका प्रमय और प्रतय है (७६) ७ 
ओर इसका उपसंद्वार करते हुए कद्ते हैं क्रि 'सास्तिक, राजस और 
तामस--ये भाज मेरेसे ही होते हैं, ।! ऊ | 
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मानने विज्ञानसहित ज्ञान कहनेकी प्रतिज्ञा काले जाननेयालि- 
की दुल़ता बताते हुए जो प्रकाण आरम्म किया, उसमें अप भी 
पाए प्रकृतिता बंधन क्िया। अपर और परा अक्ृतियोंक्ी सम्कृग 
प्राणियोंका कारण बताया; क्योंकि इनके संयोगले ही सम्पूणे प्राणी पद 
होते हैं। फिए आयनेको इन अप्ा और पराका कारण बतापा-- 
मित्त परतर वन्यत्‌' ( ७] ७) | यही बात तिभूतियोंके व्तका 
उपसंहार करते हुए यहाँ कडी है कि सालिक, राजस और तामपत 
भावोंकों मेरेसे ही होनेवाला जान । 
वत्वहं तेपु ते मयि“--हैं [उनमें नहीं हूँ और वे मेरे 
नहीं हैं | तापर्य है कि उन गुणोंकी मेरे सिवाय कोई खतस्त 
सत्त नहीँ है अर्थात्‌ मैंडीमें हूँ; मेरे सिवाय और कुछ है ही 
नहीं । वे सालिक, राजस और तास जितने थी प्रात पदाये जोर 
क्ियाएँ हैं, वे सत्रके-सत्र उत्पन्न जौर नह होते हैं। परन्तु मैं 
उसन्न भी नहीं होता और नए्ट भी नहीं होता | आर मैं उनमें 
होता तो उनका न द्वोनेपर मेरा भी नाश हो जाता; परन्तु मेरा 
कमी नाश नहीं होता । इस वस्‍ते मैं उनमें नहीं हूँ । आए वे मेरे 
होते तो में जा अविनाशी हूँ, बेसे वे मी अविनाज्री होते; फन्तु वे 
ते न/ होने हैं और मैं रहता हूँ, इस बातते वे मेरे नहीं हैं । 
॒ ेसे, आकागसे ही बादक उसन होते हैं, आकाशों ही 
ते हैं ऑ( आकाश ही दीन होते हैं; पल्त॒ आकाश 
ज्यो-का्यों निर्विकार रहता है । ने आकाहं बादल रहते हैं और न 
आकाश रहता है। ऐसे ही आठवें स्वोकसे लेकर यहाँतक 


म्छोक १९ ] गीताकी राजविद्या द्द 


जितनी ( सत्रह ) पिमूतियों वतायी गयी है, वे सब मेरेसे ही उतने 
होती है, मेरे ही रहती हैं और मेरेमें ही छीन हो जाती हैं । 
परन्तु वे मेरेंमें नहीं हैं और मैं उनमें नहीं हूँ | मेरे सिवाथ उनकी 
खतन्त्र सत्ता नहीं हे | इसइणिसि सब बुउ मैं ही हूँ।तापये यह हंभा 
कि भगयानके सिताय जितने सारियक, राजस और तामस भाव भर्यात्‌ 
प्राइत पदार्थ और क्रियारँ दिखायी देती हैं, उनकी सचा मानकर और 
उनको महत्ता देकर ये ग्राणी उनमें फस रहे हैं | उन प्राणियोका 
रुत््य इधर कराते है कि इन सब पदार्थों ओर क्रियार््मे सत्ता और 
महत्ता मेरी ( भगयानकी ) दी है । 

उपग्रण; रजोगृण और तमोगुणसे उ्षन्न होनेगडे तरह-तरहके 
मितने भार अर्थात्‌ आश्षत पदार्थ और कियाएँ हैं; वे सब-के-सब 
भगपान्‌वी शक्ति अक्ृतिसे ही उत्पन्न होते है । परन्‍्तु प्रृति भग्वानसे 
अभिन्न होनेके कारण इन गुणोंकी भगवानूने (मत एव! भोरेसे ही होते 
हैं'--ऐसा कहा है । तात्पर्य यह कि अकृति मगशनसे अभिन्न होनेसे 
ये सभी मात मगयानूसे उत्पन्न छोते हैं और भगयानमें ही छीन हो जाते 
हैं, पर पता अकृति ( जीउव्मा ) ने इनके साथ सम्बन्ध जोड़ ढिया 
अर्थात्‌ इनकी अपना और अपने छिये मात छिया--यही पा प्रकृति- 
द्वारा जातकों धारण करना हे । इसीसे बह जन्मता-मर्ता खा है। 
अब उस वन्धनका नितराएण करनेके लिये यहाँ कद़ते हैं कि 
सातिक, राजप्त और तामस--ये सत्र भाव मेरेसे दी होते हैं। 
इसी रीतिसे दसवें अध्यायमें बहा हे--+भवर्ति भाषा भूतानां म्त 
एवं पृथग्विधाए/( १०॥ ५ ) अर्थात्‌ भूतोंके ये अछृग-अछय 

शगी० रा० चि० ६५.९० 
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प्रकाखाले (बीस )भाव मेरेंसे हो उत्पन्न होते हैं। ओर ' मई से से 
प्रभवो मतः सर्व प्वर्तति! ( १०॥ ८ ) अर्थात्‌ खबरका प्रसर * 
हूँ और घत्र मेरेसे प्रवत्त होते हैं। पद्रइवें उच्यावों, जो कि 
भक्तिआधान मध्यम पटकसे मिव्ता-जुबता है, यही कहा है कि रत 
ज्ञान भादि सब मेरेसे ही उपन्न होते हैं--मचः स्टृतिशोवमपोहर्त उ' 
(१५ । १५ ) | जब सब कुछ प्माकासे ही उसन छोता दे हो 
प्राणीके साथ उन गुणोंका कोई सम्बन्ध नहीं और अपने सौरव 
सम्बन्ध न मानमेसे यह प्राणी बँवता नहीं अर्थात्‌ वे गुण उसके 
लिये जन्म-मरणके कण नहीं बनते । 

गीतामें जहाँ भक्तिका वर्णन है, वहाँ भगवान्‌, कहते है तिं 
सब कुछ मैं दो हूँ--'सद्सबाहम्जुन'! ( ९। १९) और अर 
भी भावानके डिये कइते हैं कि आप छत्‌ और अप्तत्‌ भी हैं तधी 
उनसे पर भी हैं --सद्सचत्परं यत्‌? ( ११ । २७ )। ज्ञावी 
( प्रेमी ) भक्तके लिये भी भगवाव्‌ कइते हैं कि उसकी इ्िमे सं 
कुछ वासुदेव ही है---वाखुदेवः सबेम! ( ७॥ १९ ) काएण यह 
है कि भक्तिमें श्रद्धा और मान्यताकी मुद्यता होतो है तथा मंगत्री रे 
देढ़ अनन्यता होती है । मक्तिगें अन्यक्ता अगाव होता है। जैसे उत्तम 
पत्तिवाकी एक पतिके सित्राय संधषारे दूत कोई पुरुष दौलत 
दी नहीं, ऐसे ही भक्तको एक भावानके सिवाय और कोई दीछेती 
ही नहीं, केवछ भगवान्‌ ही दीखते हैं । 

गीतामें जहाँ ज्ञानझ्रा वर्णव है, वहाँ भाजान्‌ बताते हैं कि 
सत्‌ और अप्त्‌ --दोनों अछा-अडा हैं --.'बासतों विय्यंते भावों 

प्र 
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नाभावों विद्यते सत” ( २। १६ ) | ऐसे ही ज्ञानमार्गमें शरीर- 
शरीरी, देह-देही, क्षेत्-क्षेत, प्रकृति-पुरुष---दोनोको अख्ग-भकछ्ग 
जाननेवी बात बहुत बार आयी है; जैत्तें--'प्रकृति पुरुष चंब 
विद्धनादी उभावषिः ( १३। १९ ); वतेच्रशेत्रशयोशौनम 
( १३।२३) '"झचरक्षेत्रणसंयोगात! ( १३६। २६); 'क्षेत्र क्षेत्र 
तथा छ्स्म? ( १३। ३३ ) क्षिप्रक्षेत्रदयोरेवमन्तर्र शानचक्षुपा! 
( १३। ३४ )। कारण यह्द है कि ज्ञनमागमें विविककी प्रणनता 
होती है | इस वास्ते वहाँ नित्य-अगित्य, अविनाशी-विनाशी आदिका 


विचार द्वोता है और फिर अपना खरूप बिल्कुल निधि हे-- ऐसा 
बोध ढ्वोता हे । 
साधक श्रद्धा भौर विवेक--दोनों ही रहने चाहिये | मक्ति- 
मार्गम श्रद्धाकी मुख्यता द्ोती है भर ज्ञानमागमें पिबेककी मुख्यता होती 
है । ऐसा होनेपर भी मंक्तिमागमें विवेकका और ज्ञानमागमें श्रद्धाका 
0भाव नहीं है | भक्तिमागम मानते हैं कि सात्विफक, राजस ओर तामस 
भाव भगवानसे ही होते हैं (७। १२ ) और ज्ञानमाममें मानते हैँ 
कि सत्य, एज और तम--ये तीनों गण प्रतिसे ही होते हैं--- 
'सर्च्च रज़स्तम इति गरुणाः प्रक्तिसंभवार ( १४ । ५ )। दोनों 
ही साधक कपनेमें निर्विकारता मानते हैं कि ये गुण अपने नहीं है; भोर 
दोनों द्वी ज्यों एक तत्ववों शत होते है, वहाँ न देत कद सफते है, 
ने भद्तत; म सत्‌ वद्ध सकते हैं, न भव । 


भक्तिमार्गवाले भगवानूवे साथ अनंन्य प्रेमसे अमिन्‍्न होकर 
प्रकृतिसे उर्वया रहित हो जाते हैं और ज्ञानमार्गवाले प्रकृति एवं 
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पुरुषका विवेक करके प्रकृतिसे व्िल्कुछ अत्म्बद्द अपने से 
साक्षात्‌ अनुभव करके प्रकृतिसे सवेधा सम्बन्बरद्वित हो जाते है । 
सस्व्ध-- 

मगवानने पहले वारहवें शछोकमें यह कहा लिये सालिक) 
राजत और तामस भाव मेरेपे ही होते हैं, पर मैं उनमे और 
के मेरेमे नहीं हैं। शत विवेचनले यह सिद्ध हुआ कि भगवीन्‌ 
प्रकृति और प्रकृतिके कार्यसे स्ंथा निलितत हैं। ऐसे ही भगवार: 
का शुद्ध अंग़ यह जोच भी निर्लिप है | इसपर यह अरन हैतिं 
है कि यह जोब निर्लिप्त होता हुआ सी वँधता केसे है £ ईैसेकी 
विवेचन अगले र्लोकमें करते हैं | 

इछोक--- 

त्रिमिगुंणमयेभोवेरेमि:ः. सर्वेमिदय_ जगत । 

मोहित॑ नाभमिजानाति मामेभ्यः परमव्ययम्‌ ॥ र३ ॥ 

अर्थ-- 

इन तीनों गुणरूप भावोंसे मोहित यह सब जगत इन गरुणेसे 
पर अजिनाशी मेरेक्ो नहीं जानता । 

व्याएय[--- 

“ज्रिभिमुणमयमोव रेमिः सर्वमिदं जमत!ः--सत्व, रज और 
तम--तीनें। गुणोंकी बृत्तियाँ उत्पन्न और छीन होती रहती हैं । 
उनके साथ ताद्ात्य करके प्राणी अपनेको सातिक, राजत और 
तामस मान लेते हैं अर्थात्‌ उनका अपनेमें आरोप कर छेते हैं कि 
में सालिक, राजस और तामस हो गया हूँ | इस प्रकार तीनों गुणोंसे 
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मोहित प्राणी ऐसा मानते ही नद्वीं कि मै तो निएल्‍्तर वही रद्वता हूँ 
भर्यात्‌ में जे पहले था, वही अब हैँ और वृत्तियाँ ( सालिक, 
राजस और तामस भाव ) उत्पन्न और नष्ट द्ोती रहती हैं। मेरे 
सामने अग्रस्थाएँ आती हैं और जाती हैं, प्रत्येक अवस्था, दशा 
बदलती रहती छे---ऐमा समझपफर थे अपने स्रूपकी तरफ 
स्यान द्वी नहीं देते | वे बदलनेताडी दशाओंपर ही झयाल रखते 
हैं और दशाओंमें ह्वीतद्रप होते है--ग्रद्दों उनका मोद्वित होना 
दे (इस प्रयार मोहित होनेफे कारण गुणोंसे निर्लिप, सदा एकरूप 
रहनेय्राले परम/त्माफ़ों नहीं समझ सकते | 


यहाँ "जगत? शब्द जीयात्माका वाचक है । निरन्तर परिसतन- 
ओर दशरीएे साथ तादात्य दोनेरे फारण ही यद्द जीउ “जब? 
मनाममे कहा जाता है| तात्पर्य है कि शरीरके जम्मनेमं अपना 
जन्मना, शरीफ मरेम॑ अपना माना; शाह बोगए होनेमे अपना 
जीमार होता और शरीर स्पस्थ होनेमें अपना स्वस्थ द्वोना मान छेता 
&, इसीसे यइ धजगत? नामसे कहा जाता है | 
'मोदित नामिञ्ञनाति!--गुणोकी भगयानके सिंपाय अछ्य सत्ता 
माननेते ही प्राणी मोहत होते है। अगर वे गरुणोंकी मगवत्त्वरूप 
माने तो ऊऋभी मोहित द्वो ही नहीं सकते | 
तीनों गुणोंका कार्य जो झगीर है, उत्त शरीरकों चाहे अपना 
मान लें, चाहे अपने शो शरीर मान लें --दोनो ही मास्यताओंसे 
मोह पेंदा होता ढै। शरीरफों अपना मानना ममता? हुई और अपने- 
का शरर मानना ध्भद्ता! इई | शतोरके साथ अहता-ममता करना ही 
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मोहित द्वोना है। मोहित हो जानेसे गुणोंसे सवंधा अतीत जो भाव" 
तत्त है, उसको नहीं जान सकता। यह उत्त मगवत्तत्वकों तभी 
जान सकता है, जब त्रिगुणामक शरीर के साथ इसकी अहंताओता 
मिट जाती है | यह सिद्धान्त है कि मनुष्य संसास्से सवेया अंग 
होनेपर ही संसारको जान उकता है. और परमात्मासे सवा 
अमिनन होनेपर ही परमाम्माक्तो जान सकता है.। कारण इसका यह 
है कि ब्रिगुणात्मक शरीरसे यह रवय॑ सवा मिग्न है और परमामा- 
के साथ यह खरे स्वधा अमन है । 


असवाभाविकमें स्वाभाविक भाव होना ही मोहित होता है । जो 
अतिक्षण न्ट होनेवाले हीनों गुणोंसे परे हैं, बत्यन्त निर्लित हैं भौर 
निलय-निल्तर एकरूप खनेवाले हैं, ऐसे परमात्मा 'स्वाभाषिकः हैं | 
पजामाकी यह स्वाभाविकता बनायी हुई नहीं है, कृत्रिम नहीं है, 


अभ्यासताध्य नही है, प्रत्युत स्वतः स्वाभाविक है । पल्तु शरीर तथा 


संसार अहंत्ताममता जर्यात्‌ कैः जोर फेरा)...भाव उत्पन्न हुभा है 


एवं नष्ट होनेवाछा है, यह केबल माप हुआ है, इस वारते यह 
'अजामाविक! है।इस अस्वाभाषिकको स्वाभाविक मान लेना ही 


मोहित होना है, जिसके कारण मनुष्य स्वाभाविकताकोी समझ नहीं 
सकता । 


जीव पहले परमातमासे बिमुख हुआ कि पहले संसारके सम्मुख 
( गुणोंप्ते मोहित ) हुआ 


ह १ इसमें दाशनिकोंका मत यह है कि 
परमालासे विमु होना औौर संसारसे सम्बन्ध जोड़ना---.ये दोनों 
अनादि हैं, इनका भादि नहीं है | इस बारे इनमें पहले या पीछेकी 
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बात नहीं! कद्टी जा सझती। पल्लु मनुम्य यदि मिडी हुई 
सतन्त्रताका दुरुपयोग न करे, उस्ते केबठ मगत्रानूे ही छग्नना झुछ 
कर दे तो यह ससारसे ऊपर उठ जाता है. अथौत्‌ इसका जन्ममरण 
मिट जाता है | इससे यह छिंद्व होता है कि यद्द प्राणी अमुकी 
दी हुई सवनन्त्रताका दुरुपयोग करके ह्वी वन्वनमें पडा है । अपनी 
र्पतन्त्रताका दुरुपयोग करके नष्ट होनेयाले पदा्यीर्गे उल्झ जानेसे 
बह्द परमात्मतत्तकों जान नहीं सकता | 
प्रामेम्यः परमब्ययम/--अगपयान्‌ कहते हैं कि में इन गुणोसे 
पर हूँ अर्थात्‌ इन गुणोंसे सबंथा रहित, असम्चरद्ध, निर्तित हूँ। 
मै न कभी किसी गुणसे बँपा हुआ हूँ ओर न गुर्गोफ़े पर्ितेनसे 
मेरेमें कोई पश्लितंन दो होता दे | ऐसे मेरे या्तत्रिक स्वरूपकों 
गुणोसते मोहित प्राणी नहीं जान सकते | 
सम्बन्ध-- 
अब अगले होम मगतानू अपनेक्ी ने जान पकनेमें हेतु 
बताते हैं | 
छोक-- 
देवी छोपा गुणमयी मम्र साया दुरत्यया। 
मामेच ये प्रपच्न्ते मायामेतां तरान्ति ते॥१४॥ 
अर्थ-- 
क्योकि यह गुणमंयी देगी माया बड़ी दुरु्पय है अर्थात्‌ 
इससे पार पाना बड़ा कठिन ६ँ। जो केय्छ मेरे हो शरण होते 
हैं, वे इप मायाफों तर जाते हैं । 
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व्याज्या--- 
देवी होपा गुणमयी* मम माया दुरत्यय/--स, रम 
ओर तम--इन तीत गुणोंबाढी देवी ( देव अर्वात्‌ परमात्माको 3 
माया बड़ी ही दुस्य हैं. । तीनों मु्णोत्ते बेब हुए जीव इस माया 
सम्बन्ध-विच्छेद नहीं कर सकते। 


'हुरत्ययः कहनेका तात्य है. कि ये शर्णी कमी अपनेकी 
सुखी और कभी दुःखी, कभी अपनेयों समझदार और कमी वेसम३, 
कभी अपनेको निवेछ ओर कमी वल्बान्‌ आदि मानकर इन भरे 
तललीन रखते हैं | इस तरह आने-जानेवाले पदायमिं ही तादात्म्प, 
ममता, कामना करके उनसे बंधे रहते हैं और अपनेकी इनसे रहित 
अनुभव नहीं कर सकते । यही इस मायामें दुर्ययपना है। 

यह गुणमयी माया तभी दुरत्पय होती है; जब भगवानके सिधाव 
गुणोंकी खतन्त्र सत्ता और महत्ता मानी जाय | अगर मनुष्य मगवानके 


ये सात्विक। राजत और तामस भाव भेरेंसे ही होते हैं | उसी बातकी 
लेकर भगवानते चहाँ गुणमरी मायाकों 


अपनी देवी ( अछोकिक ) 
साया बताया है | 
५ हक ह 
पिछले तेरहवें इलोकरमे जिन तीन गुणसव भावातसि सस्पू् 
जातकी मोहित बताया थ उनको ही यहाँ एफ. पदसे 
कहा हैं | 


मायाकी धुश्रययीः कहनेका तात्पर्य है कि यह साथा कार्य 
5 क्योकि गुण प्रकृतिके कर्म है 


ई और वे गुण ही जीवको बाँधते है» 
स्वय प्रकृति नहीं । 
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सियाय गुणोफी अछत सत्ता और महत्ता नहीं मानेगा, तो वह 
इस गुणमयी मायासे तर जायगा । 

'मप्मेव ये प्रपद्मन्ते मायामेतां तरन्ति ते--इन प्राणियों- 
अँसे जो केयल मेरे ही शरण होते है, वे इस मायाकों तर जाते हैं; 
क्योंकि उनकी ढशि केयछ मेरी ही तरफ रहती है. तीनों गुणोफी 
ताफ नहीं | जेसा कि पहले यर्णन क्रिया हैं, सत्त, रज और तम-- 
ये तीनो गुण नमेरेमें हैं और न मै उनमें हूँ । मैं तो निर्लिप्त रह- 
कर सभी फार्य करता हूँ। इस प्रकार जो मेरे स्वरूपको जानते 
हैं, वे गुगोने नहीं फैसते, इस मायासे तर जाते हैं। थे भुणोका 
कार्य मन-बुद्विफा सिश्चिन्मात्त भी सहारा नहीं लेते। क्यों नहीं 
लेते ? क्योंकि ने इस बातकों जानते है कि प्रकृतिका कार्य होनेसे 
मन-बुद्दि भी तो अ्रक्ृति हैं । प्रक्नतियी क्रियाशीछता प्रकृतिमें ही 
हे । जेसे प्रकृति हरदम प्रत्यफी तरफ जा रही है, ऐसे दी ये मन- 
बुद्वि भी तो प्रत्ययी तरफ जा रहें है । अब उनका सहारा 
लेना पततन्रता ही हे । ऐसी परतन्त्रता जिल्कुल न रहे भोर पस 
अझति ( जो क्रि परमात्माका अश दें ) केयल परमात्माफी तरफ आक्ृष्ट 
द्वो जाय तथा भपरासे सपथा जिंपुव हो जाय---पही भगवानके 
सर्वया शाण होने का तात्पर्य है । 

यहाँ भमामेयः कह ने फा तात्पय हे कि वे अनन्यभावप्ते केवल मेरे 
दी शण् द्वोते हैं, क्योंकि मेरे तिवाय दूमरी कोई सत्ता हे ही नहीं । 

कई साय मेरे शरण तो हो जाते हैं, पल्तु 'फेबल मेरे 
ही? शरण नहीं होते। इस वास्ते कहा कि जो धमाभेतः-- केवल 
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मेरी ही शरण हेते हैं, वे तर जाते हैं | मायादी शरण न ले हि 
हमारे पास रुपये-पेसे, चीज-बरतु आदि सत्र रहे, पर हम इन 
अपना आधार न मानें, इनका आश्रय न छे, इनका भरोसा न नी 
इनको महर्व न दें। इनका डपयोग करनेका हमें अधिकार हैं । 
इनप्र कब्जा करनेका हमें अधिकार नहीं है| इनपर कब्जा कर 
लेना ही इनके भाश्रित होना है | आश्रित होनेपर श्ने अडग 
होना कठिन माछम देता दै---यही वास्तव दुर्ययपना है। इस 
दुत्ययपनासे छूटनेके ढिये ही उपाय बताते हैं-- 'मामेव ये 
प्रपचचन्ते! हर 
शरीर, इन्द्रियों भादि सामग्रीको अपनी और भपने छियेन 
मानकर, भगवानकी ओर भगवानके हिये ही मानकर भगवानके 
भजनमें, उनके आज्ञापालनमें छगा देना हैं | अपनेको इनसे कुछ 
नहीं लेना है, इनको भावान्‌में छगा देनेका फछ भी भपनेको 
नहीं लेता है; क्‍योंकि जब भगवानूदी वस्तु स्वेधा भगवानके 
सर्पित कर दी अर्थात्‌ उसमें भूढसे जो अपनापन कर लिया था, 


वह हटा छिया तो उस समर्णणका फल हमार कूँसे हो सकता है ! 


यह सं सामग्री तो भावानवी सेवाके लिये ही भगवानसे मिली 
है। इस वास्ते इसको डबवी सेवामें वाग देना हमारा कतंब्य है, 
हमारी ईमा नदारी है।इस इमानदारीसे भगवान्‌ बढ़े प्रसन्न हो जाते 
उ नकी कपासे मनुष्य मायाको तर जाते हैं। 
वा सवमें हमने छुछ उद्योग किया नहीं, अपने पास भपनी करके 


वस्तु है नहीं। भगवानकी दी हुई वस्तुओंको अपनी मानकर 
अपनेमें अभिमान किया था 


“यह गछती थी | भगवानका तो बड़ा 
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ही उदार एवं प्रेममत खा हे कि वे जिप्त किसीको कुछ देते 
हैं, उसको इस बातका पता ही नहीं छगने देते कि यह भगवानकी 
दी हुई हैं, प्र्युत जिम्तकों जो कुछ मिला है, उसको वह अपनी और 
अपने डिये ह्वी मान लेता है | यह भगवानका दपेनेका एक विलक्षण 
ढंग है | उनकी इस कृपाको केयछ भक्तलोग ही जान सकते हैं। 
परतु जो छोग भगबानसे जिमुख होते हैं, वे सोच ही नहीं सकते 
कि इन वस्तुओंकों हम सदा पासमें रख सकते हैं क्या १ अथवा 
वस्तुओंके पास हम सदा रह सकते हैं क्या ? इन वस्तुओंपर हमारा 
आधिपत्य चछ सकता है क्या ? इस बास्‍्ते वे अनन्यभावसे भगवान्‌के 
शाण नहीं हो सकते | 

इस स्कोकफा भाव यह हुआ कि जो केव्रठ भगवानके ही शरण 
होते हैं अर्थात्‌ जो केपठ देवी-सम्पत्तिवाले होते हैं, वे भगवानकीं 
गुणमयी मायाको तर जाते हैं | पल्‍्तु जो भगवानके शरण न होकर 
देवता आदिके शरण होते हैं अर्थात्‌ जो केवल भापुरी-सम्पत्तिवाले 
( प्राग-पिण्ड-पोपण-परायग, छुल्लमोगपराबग ) दोते हैं, वे भगवान: 
की गुणमयी मायाकों नहीं तर सकते । ऐसे आधुर-खमावत्राले मनुष्य 
भले द्वी अह्लोझ्तक चले जायँ, तो भी उनको ( त्रह्मलोकतक गुणमयी 
माया होनेसे ) वहाँसे लोठना ही पडता है, अन्मना-मरना द्वी 
पढ़ता है। 

सम्बन्ध-- 

पिछले शलोकमें भगवानने यह बताया कि मेरे झरण होने- 
वाले सभी मायाते तर जाते हैं | अतः सव-के-सब ग्रणी मेरे शरण 
क्‍यों नहीं होते--इसका कारण अगले शछोकम बताते हैं। 
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इलोक-- 
नमां हुष्कृतिनो सूढाः प्रपच्चत्ते त्राधमाः। 
माययापहतज्ञाना आसुरं भावमाश्रितः ॥ २५ | 
अर्थ-- 
मायाके द्वारा अपहत शानवाले, असुर-मावक्रा आश्रय लेनेवाडि 
और मुष्षेंमें महान्‌ नीच तथा पाप-कर्म कलेवाके मूह पुरुप मेरे 
शरण नहीं होते | 
ध्याप्या-- 
ध्त मां दुष्क्ृतिनो मूढाः प्रपच्चन्त नराधमाः--जों दुष्कृती 
और मूह होते हैं, वे भगवानके शरण नहीं होते | दृष्कृती वे ही 
होते हैं, जो नाशवान, परिवतनशीर ग्रा् पदार्थोमि 'ममता? रखते है 
जौर भग्राप्त पदार्थोक्री 'ऋमना? रखते हैं | कामना पूरी होतेपर 
प्लोप और कामनाकी पूर्तिम वाश छानेपर क्रोध! पैदा होता है | 
इस तरह जो कामना! में फेंसकर व्यमिचार आदि शाह्षनिषिद्ध 
किषयोंका सेन करते हैं, 'छोभः में फेंदकर झूठ, कपट, विश्वासवात, 
बेइंसाती आदि पाप करते हैँ और 'कोब! के वशीमूत होकर हेफ- 
बेर आदि दुर्भावपूरषक हिंसा आदि पाप का हैं, वे 'दुष्कृती! हैं। 
जब मनुष्य भावानके सिवाय दूसरी तत्ता मानकर उसको महत्त्व 
देते हैं, तमी कामना पेंदा होती है | कामना पैदा होनेसे मनुष्य माया- 
से मोहित हो जते हैं और ६म जीते रहें. तथा भोग भोगते रहें!--- 
यह जात उनको जच जाती है | इस वास्‍्ते वे भावानके शरण नहीं/ 
दोते, फ्र्ुव बिनाशी वस्तु, पदार्थ आदिके शरण हो जते हैं | 
न 3 238 होनेसे सार-असार, नित्य-अनित्य, सत्‌- 
! एग्य-अकतेव्य आदिकी तरफ ध्यान न देनेवालि- 
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भगवहिमुख पुरुष 'मूढ़? हैं | दुष्क्रती और मूढ पुरुष परमामाकी तरफ 
जानेका निश्चय ही नहीं कर सकते, फिर वे परमात्मावी शरण तो 
ही ही केसे सकते हैं | 


'राधमा? कहनेका मत है कि वे दुष्कृती ओर मद 
पुरुष पशुओंसे भी नीचे हैं | पशु तो फ़िर भी अपनी मयोदामे रहते 
हैं, पर ये मनुष्य होकर भी अपनी मर्यादा नहीं रहते हैं | पशु तो 
अपनी योनि मोगकर मजुष्ययोनिकी तरफ आ रहे हैं और ये मनुष्य 
दोफर ( जिनको कि फमात्माकी प्राप्ति करनेझे छिये मनुष्यशरीर 
दिया ) पाक, अन्याथ आदि करके नरकों और पशुयोनियोंवी तरफ 
जा रहे हैं | ऐसे मूइताएूवक पाप करनेवाले श्राणी नरकोंके अधिकारी 
होते हैं। ऐसे प्राणियोंके छिये भगधानने (गीता १६ । १९-२ ०में) 
कहा है कि लेप रखनेवाले, मूढ, क्रूर और संसारमे नराघम पुरुषोको 
में बार-बार आधुरी योनियोंमें गिराता हूँ | वे आह्ुुरी योनियोको प्राप्त 
होकर फिर घोर नरक जाते हैँ# |! 

भमाययापहलज्ञाना आछुरं भावशाधिताः--भगानूकी जो 
तीनों गुणोंवाडी माया है ( ७। १४ ), उत्त मायासे विवेक टके जाने- 
के कारण जो भासुरभावको प्राप्त हो गये हैं यामी शरीर, इन्द्रियाँ, 





# तानई दिपतः मूरान्ससारेषपु. नेशघमान्‌ | 
क्षिपाम्यंबसमझुभान सुरीष्वेव थोनिषु ॥ 
आमुरी योगिमापन्ना मूंढा जन्मनि जन्‍्मनि। 
मामप्राप्येव बौन्तेव ततो यान्त्ययमा शतिमस || 


( गीता १६॥ १९-२० ) 
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कषन्तःकाण और प्राणोंका पोषण कानेमें छगे हुए हैं, वे पेरेसे सबयी 
बिम्ुख ही रहते हैं | इस वास्ते वे मेरे शरण नहीं होते | 

दूस॒र भाव यह है कि जिनका जान मायासे अपहत है, उतनी 
वृत्ति पदार्थोके आदि और अन्तकी तर्क जाती ही नहों । उर्त्तति- 
विनाशशीछ पदार्थोकरो प्रतृकक्ष नअर देखते हुए भी वे रुपये-पेे; 
सम्पत्ति आदिके संग्रहमें और मान, योग्यता, प्रतिष्ठा, कीर्ति आर्दियें 
ही आसक्त रहते हैं और उनकी प्राप्ति करनेमें ही अपनी बहादुरी 
और उद्योगकी सफलता, इतिश्री मानते हैं | इस कारण वे यह 
समझ ही नहीं सकते कि जो अभी नहीं है, उसकी प्रात 
होनेपर भी अन्तमें वह "हीं! ही रहेगा और उसके साथ हमाएं 
सम्बन्ध नहीं रहेगा | 

अप नाम ग्राणेंका है । ग्राणोंको प्रत्यक्ष ही आने-जनेत्रीलि 
अर्थात्‌ क्रियाशीछ और नाझत्रान्‌ देखते हुए भी वे उन प्राणोंका पोषण 
करनेमें ही छगे रहते हैं । जीवन-निर्वाहमें काम आनेबाली सांसारिक 
बस्तुओंको ह्वी वे महत्त देते हैं | उन वल्जुओंसे मी बढ़कर वे 
रुपये-पसोंको महत्त देते हैं; जो कि ख्य काममें नहीं आते, प्रत्युत 
वस्‍्तुअके द्वारा कामरमे आते हैं । वे केबल रुपयोंक्ों ही आदर 
नहीं देते, ग्रत्युत उनकी संझ्याको बहुत आदर देते हैं| रुपयोंकी 
सत्या आममात बढ़ानेम॑ काम आती है। अभिमान सम्पूण आपुरी- 
सम्पत्तिका आधार भोर सम्पूर्ण ढुःखां एवं पापोका कारण है#। ऐसे 
अमिमानको ठेकर ही जो अपनेको मुख्य मानते हैं, वे आस रभावको 
ग्राप्त हैं | 

( मानस ७ | ७३ । ३) 
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विशेष बात 


यहाँ मगवानने कह्दा है कि दुष्हती पुरुष मेरे शरण नहीं हो 
सकते भौर म्वे अध्यायके तीसवें स्थोकर्म कहा है कि सुदुराचारी 
पुरुष भी झगर अनन्‍्यमावसे मेरा भजन करता है तो वह बहुत जल्दी 
धर्मात्मा हो जाता है तथा निरन्‍्तर रइनेवाली शान्तिकों श्राप्त हीता 
है--यह बीसे ? इसका समाधान यह है कि वहाँ (९ ।] ३० में ) 
अप चेदः पद आये हैं, जिनका अर्थ होता है--दुराचारीकी अति 
परमात्माकी तरफ खाभाविक नही होती; परन्तु अगर बह भगवानके 
शरण ही जाय तो उसके डिये भगवानवी तरफसे मना नहीं दै । 
भगवानवी तरफसे किसी भी जीवके लिये किल्विन्मात्र भी बाधा नहीं 
है। वर्योकि भगवान्‌ ग्राणिमात्रके छिये क्षम हैं | उनका किसी भी 
प्राणीमें तगनद्देष नहीं दोता ( गीता ५ । २५ ) | दुराचारी-से-दुराचारी 
पुरुष भी भगवानके द्ेषका विषय नहीं है। सब प्राणियोंपर भगवान्‌- 
का प्यार घोर कृपा समान दी है । 


वास्तव दुराचारी अधिक दयाका पात्र है। कारण कि वह 
अपना ही महान्‌ अद्दित कर रहा है, भगवान्‌का कुछ भी नहीं 
विगाइ रहा है। इस वास्ते किसी कारणबशात कोई आफ़त भा 
जाय, बड़ा भारी संकट था जाय और उसका कोई सद्दाए ने रहे तो 
बढ भगवावूकी पुकार उठेगा। ऐसे दी किप्ती सन्‍्तकों उसने दुःख 
दिया ओर संतके हृदयमें कया भा जाय तो उस सनन्‍्तकी कपासे वह 
भगवानूमें छग जाय अथवा किसी ऐसे स्थानमें च्य जाय, जहाँ भच्छे- 
अष्छे बड़े विषक्षण दयाह मद्ाा रह चुके हैं और उनके प्रभावसे 
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: ठसका भाव बदल जाय अथवा किसी कारणव्शात्‌ उत्तका कर 
पुराना विलक्ष। पुण्य उदय हो जाय तो वह अचानक चेत सर्व 
है और माबानके शरण हो सकता है। ऐसा पापी पुर आ! 
भगवानूमें छाता है तो बड़ी दृढ़तासे ढगता है । कारण कि उसके 
भीतर कोई अच्छाई नहीं होती, इस वाल्ते उ्तको अच्छेयतका अभि 
नहीं होता | 
ताप यह हुआ कि समूर्ण प्राणियों भगवानकी व्यपकर्ती 
केंपा समान है । सदाचार और दुराचार तो उन प्रगियेंकि किते 
हुए कार्य हैं। मूक तो वे आणी सदा भगवान शुद्ध अंश हैं। 
केक दुराचारके। कारण उनकी माजाब्े रुचि नहीं होती | आए 
किसी करणवशशात्‌ रुचि हो जाय तो भगवान्‌ उनके किये हुशको न 
देखकर उनको सीकर कर हेते हैं-रहति न प्रश्न चित चुक किए वी । 
करत सुरति सय बार हिए क्री ॥ (मानस १| २८। ३) | जैसे, मॉका 
हंदय अपने सम्बन्धसे बाल्कोंपर समाव ही रहता है। उसके संदाचाए- 
दुशाचारसे उनके पति माँका ध्यवहार तो विषम होता है, पर हृदय विश्म 
नहों होता--इंपुचो जायेत क्विद्पि कुमाता न भव॑ति? | माँतों 
एक जमाझे और एक शरीरको देनेवाडी होती है; परतु प्रभु तो सदा 
कर मेँ है के भभुका हृदय तो आ्रागिमात्रपर सेब दरबित रहता 
वन कहते हैं... 
लीं नर होइ 


चराचर । भाप ह 
- पेज भद मोह वीही । आबे सभय सरन तक मोही ॥ 


है कपट छल ना । ऋरई सच तेहिं साधु समानता ॥ 
( मानस ५ | ४७ | १-२ ) 
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इसका तात्पर्य है कि जो अऋराचर प्राणियोके साथ द्वेष 
करनेयाठा है, वह अगर कहीं भी आश्रय न पिलनेसे भयभीत होकर 
सतया मेरा हो आश्रय लेहू मेरे शरण हो जाता है, तो मे उसमें 
होनेयाले मद, मोह, कपटठ, नाना छछ आदि दोषोंकी तरफ ने 
देखकर, केयल उसके भायफी तरफ देखकर में उसको बहुत जल्दी 
साधु बना लेता हूँ । 

घर्मफा आश्रय रहनेसे घर्माप्मा पुरुपक्के भीतर अनन्यमाव 
होनेमें कठिनना रहती दे | परन्तु दुरामा पुर्प जब फिसी 
करणसे भगयानके सम्मुख होता हे, तो उसके किसा प्रफारफे झुम- 
कर्म न होनेसे केयछ मंगपत्परायणताका ही बल रहता है। यह 
बल ब्रहुत जल्दी पत्रत्र कला ६। कारण कि यह बल घुदका 
होता है अर्यात्‌ किसी लाहका आश्रय न रहनेसे उसपी खुदवी 
पुफर होती है| इस पुफारसे मगयान्‌ बहुत जज्दी पियल जाते है । 
ऐमी पुक्रर होनेमें पृण्पात्मा पापत्मा, दिद्दान मूववे, छुजाति-कुजाति 
आदिफा होना कारण नहीं है, प्रत्युत ससारकी तरफसे सबंबा निगरश 
होना ही खास कारण हैं । यह निराशा हरेक प्राणीफो हो सम्ती हैं | 

दूसरी बात भगयानजे फथनफा तालये दै फि दुष्क्रती पुरुष भेरे 
शरण नहीं होते, क्योंकि उनका स्वमात मेरे गिपरीत होता है। 
उनमेंसते आर कोई मेरे शरण हो जाय तो मैं उससे प्यार करनेके लिये 
हरदम तैयार हूँ। मगयान्‌क्ी क्पाछता इतनी जिलक्षण हे कि भगयान्‌ 
भी अपनो कृपाऊे पर्शश होकर जोरका जन्दी कल्याण कर देते हैं। 
इस पास्‍्ते यहॉफे और पहाँके प्रसड्र्ने गिरोध नहीं है, प्रत्युत 
इसमें भायानकी उपारुता हो प्रकड होतो हें । 


८र गीताकी राजविद्या के 


क्रियाओं' ल्‍ ऐप 
घुछ्ती भर दुष्क्ती का होना उनकी क्रैयाओप किम 
नहीं है, प्रयुत भावावके सम्मुख और बिमु्ठ होनेपर शाम हे 
जो भगबनके सम्मुक् है, वह छुक़ती है और जो भगवानसे बिल है 
बह हुण््ती है | भग्वानूके सम्पुर होनेका जैत्ता पाहात्म्य है, बस 
धइल्य सकाममात्यूवक किये गये यज्ञ, दान, तप, तीर, 
आदि शुभ करमोंका नहीं है | य्यपि यज्ञ, दान, तप आदि करिए 
मो पत्नित्न हैं, पर जो अपनेक्ों सपैधा अपोग्य समझकर और आपने 
किसी तइकी पक्रितता न देखबर आार्तमावते एरमामरकरेसममुष रे 
पढ़ता है, उसकी परक्रिता भगककपासे बहुत जल्दी होती है। 
भगपलूपारे होनेवाली पश्चित्रता अनेक जन्मोंमे किये “--.......। अनेक जन्मोगे किये हुए शुस करंकी कमेंकी 
# यहाँ (७ । १५ में ) 'हुलझतिन:/ कहकर वहुबंचन दिया है 
कहाँ (९३७ में ) शुदुराचार/ कहफर एकक्‍्चन दिया है | इसका 
वाद्य है दि बहुचचन देना सामान्य शाद््र ( सामान्य वात ) है और 
एकबचन देना विशेष शा ( विशेष बात ) है। जहाँ सामान्य और 
विशेष शाज्रक्ी तुला होती है, बह्लोँ सामान्य शाज्ते विशेष शास्र 
यान हो घाता ३---सामान्यशासूतो न्यूनं विशेषों वल्वान्‌ भवेत्‌ः | 
इस वास्ते एकबचन व्व्वात्‌ है | 

दूसरी बात, जिसको अवकाश नहीं मिलता, यह विधि बलवान 
“निसकाशों विधिरषवाद्‌/ | इसका मतत्य यह हुआ कि 
490६ नहीं होते-यह उनका सामान्य स्वभाव बताव॥ 
ही $ एक किसी आरणविशेषसे भगवानके शरण हो जाय तो 

भगवानक्षी तरफ कैपाका दरवाजा खुला है 

उनमुख होह बीच शोहि जबहीं | जन्म कोडि अप नासहिं तबहीं ॥ 

(मानस ५ | ४३। १ ) 
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अपेक्षा वहुत ही गिल्क्षण होती है । इती तरहसे शुभ काम करनेवाले 
छुड््ती भी शुम कर्मोफा आश्रय छोडकर भगयानको पुकार 
उठते हैं, तो उनका भो शुभ कर्मोंका आश्रय ने रहकर एक 
भगयान्‌जा आश्रय हो जाता है| केयल मगवान्‌का ही आश्रय होनेके 
कारण वे भी मगयानके प्यारे भक्त द्वो जाते हैं । 


एक कृति होती है और एक भाय होता है | कृतिमें बादरकी 
क्रिया होती 6 ओर भाय भीतरमें होता है | मायके पीछे उद्देश्य होता 
हे ओर उद्देश्यफे पीछे मगयान्‌ड्ली तर अनन्यता होती हैं | बह 
अनन्यता कृतियों और मारे बहुत विलक्षण होतो हे, क्योंकि वह 
स्वयक्री होनी है ] उस अनन्यताके सामने कोई दुराचार टिक ही नहीं 
समता । वह अनन्यता दुराचारी-से दुराचारी पुरुषफों मी बहुत जल्दी 
पम्मि कर देती है । वास्तवर्म यइ जोब पर्मात्माफ़ा अश होनेसे 
पत्रित्र तो है ही। केयर दुर्भागो ओर दुराचारोंके कारण ही उसमें 
अपगित्नता आती है। 
सम्बन्ध--- 
पू्व॑श्लोकमें भगवानूने कहा क्रि दुष्फती पुरुष मेरे शरण 
नहीं होते | तो फ़िर झरण कोन होते हैं ? इसको अगले 
श्लोकमें बताते हैं | 
इलोक--- 


चतुर्चिधा भजन्ते मां जना- सुछृतिनोइज्ुन । 
आतों जिशासुस्थोर्थी शानी च भरतर्षभ॥ १६ ॥ 


८४ गोताकी राजचिदया [अं क 


अर्थ-- 
हे भहवेशियों् श्रेष्ठ अरजुन ) पविज कम करनेवाले अर्थ 
भारत, जिज्ञाु और जानी अर्थात्‌ प्रेमी--यें चार प्रकाकेम्हुण 
मेरा भजन के हैं अर्थात्‌ मेरे शरण होते हैं | 
ध्यास्य[-- 

“चतुर्चिधा भजनस्ते माँ जनाः सुकृतिनोउर्जुन'--सुकती पति 
पु अर्थात्‌ भगवसम्नन्धी काम केवारे मनुण्य चार प्रकारके होने हैं। 
ये चारो ऋतु मेर भजन काते हैं अर्थात खयं मेरे शाह 
होते हैं 

पूर्वलोकरे 'दुष्क्रतिनः पदसे भावानमें नछानेवाले पृहपोंकी बात 
आयी थी | कर यहाँ 'सुझतिन/ पदसे भगवानमें छगेव्राके पुरुपोंवी 
बात कहते हैं । ये तुद्ती पुरुष शाह्रीय सक्षाम पुण्य कर्म कानेवाे 
नहीँ है, अयुत भाब्ानूसे अपना सवन्ध जोइकर मावत्तखखी का 
कालेवाके हैं। लु़ती पुर दो प्रकारके होते हैं---एक तो यह, 
दन, तप आदि ओर वर्ण-आम्रमके शाह्यीय कर्म भगवावके हिये 
फेशते हैं अथवा उनको भगवानके अपित कहते हैं ओर दूसरे 
नगरत्राजका जप तथा कीर्तन काना, मंगबानकी लीछ छुत्ना तथा 
वहन आदि बेबछ भगवत्सम्बन्धी कम करते हूँ | 

न जिनकी भाज्ञानी तफ़ रुचि हो गयी है, वे हो भाग्यशाली 
"हे और ये ही मय कहलनेगेश हैं । वह रुव 
लड़ किसी पृ पुण्य हो गयी हो, वाहे आफतमे समय दूस्‍ोोंका 
नए हुट जेसे हो गयी हो, चाहे किसी विश्वसनीय पुरुषके द्वारा 
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समयपर धोखा देनेसे हो गयी हो, चाहे सत्सड्ढ, स्त्राष्याय अथवा 
“विचार आदिसे हो गयी हो, किसी भी कारणसे भगज्ानमें रुचि होनेसे 
वे सभी सुकृती पुरुष हैं । 
अब भगवानूकी तरफ रुचि हो जाय, वही पवित्र दिन है, 
वही निरमेठछ समय है और वही सम्पत्ति है | जब भगवान्‌की तरफ 
रुचि नहीं होतो, वही काला दिन दे, वही विपत्ति है--'कह 
| हनुमंत बविपति प्रभु सोई। जब तथ सुमिरन भजन न होई ॥ 
(मानस ७५। ३१ | २ )। 
भगवानने कृपा करके भगवस्माप्तिरूप जिस उद्देश्यकों लेकर 
जिन्हें मानव-शरीर दिया है, वे “जना” ( जन ) कहनचते हैं । 
भगवानूका सकरुप मनुष्यमात्रके उद्धारके लिये बना है | इस वास्ते 
ममुप्यप्ात्र मगवानकी प्राप्तिका अधिकारी दै। तात्यय है कि उस 
संकल्पमें भगवानने मनुष्यको अपने उद्धारकी खतन्त्रता दो है, जो कि 
अन्य प्राणियोको नहीं मिलती; क्योंकि वे भोगयोनि हैं ओर यह मानव- 
शरीर कर्मयोनि है। वास्तव केयछ भगवआप्रिके लिये ही होनेके 
कारण मानव-शरीरकी साधनयोनि ही मानना चाहिये । इस वास्ते इस 
खसतन्त्रताका सदुफ्योग बरके मनुष्य शाब्ननिपिद्ध कर्मोकों छोडकर 


, भगर भगवद्माप्तिके डिये ही छा जाप तो उसको मगवत्कृपासे अनायास 


ही मंगवत्प्राप्ति हो सकती है । परन्तु जो मिली हुई खतन्‍त्रताका 
दुरुपयोग करके विपरीत मार्गपर चछते हैं, वे नरकों ओर चौरासी 
लाख योनियोमं जाते हैं। इस तरद्द सबके उद्धारके भावकों लेकर 
मगबानूने कृपा करके जो मानव-शरीर दिया है, उप्त शरीरकों 
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पाकर भगवानूका भजन करनेवाले सुछृती पुरुष ही जनारं 
अथीत्‌ मनुष्य कहलानेयोग्य हैं । 

आर्तों जिज्ञासुरथोर्थी ज्ञानी च भरतपंभः--अर्थार्थी, आते, 
जिज्ञासु और ज्ञानी अथात्‌ प्रेमी--ये चार प्रकारके भक्त मगवानका 
भजन करते हैं अर्थात्‌ भगवानवें शरण होते हैं । 

( १ ) अथांर्थी भक्त---जिनको अपने न्याययुक्त सुख-सुविधा- 
की इच्छा हो जाती है अर्थात्‌ घन-सम्पत्ति, वैमव आदिकी इच्छा हो 
जाती है, परन्तु वे केवछ भगवानसे ही चाहते हैं, दूसरोंसे नहीं, ऐसे 
भक्त थर्यार्यी भक्त कहलाते हैं | 

चार प्रकारके भक्तोंमें अर्थार्थी आरम्मिक भक्त होता है । पूर्व 
संस्कारोंसे उसकी धनकी इच्छा रहती है ओर वह धनके डिये चेश 
भी करता है, पर वह समझता है कि भगवानके समान धनकी 
इच्छा पूरी करनेवाल्य दूसरा कोई नहीं है। ऐसा समझकर वह धन- 
आ्राप्तिके लिये तत्परतापूर्वक्ष मगवन्नामका जप-कीतन, भगवत्स्वरूपका 
ध्यान आदि करता है, घन प्रात्त करनेके छिये उसका भगवानपर 
ही विश्वास, निष्ठा होती है। 

जिप्तको धनकी इच्छा है, पर उसकी प्राप्िके लिये वह 
सांसारिक उपायोंका सहारा छेता है और कभी घनके लिये भगवान: 
को भी याद कर छेता है, वह केबछ अर्थार्थी भर्थाव्‌ र्थका भक्त 
है, भगवानूका भक्त नहीं है | कारण कि उसमें धनकी इच्छा ही 

मुख्य है | परन्तु जिसमें भगवानके सम्बन्धकी मुझ्यता है, बह 
क्रमशः भगवान्‌ूकी तरफ ही बढ़ता चत्म जाता है । मगवानूमें लगे 


3 
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रखनेसे उसकी धघनक्की इच्छा बहुत कम हो जाती है ओर समय 
पाकर मिट भी जातो है | यही मगयान्‌का अर्थार्थी भक्त है। इसमें 
मुख्यतया घुवजीका नाम लिया जाता है। 


एक दिन बाछक धक्के मनभें रजाकी गोदमें बेठनेकी इच्छा 
हुई, पर छोटी मॉने बेठने नहीं दिया । उसने घुबसे कहा कि 
तूने भजन नहीं फ्िया है, तू अमागा है और भमागिनके यहाँ ही 
तूने जन्म छिया है, अतः तू ग़ाजाकी गोदमें बेठनेका अधिकारी 
नहों है ।? घुबने छोटी मौकी कही हुई सब वात अपनी मेंसि कह 
दी । मॉने कहा कि बेटा | तेरी छोटी मॉने ठीक ही कहा है, 
क्योंकि न भजन तूने क्रिया ओर न मैने ही किया ।! इसपर 
घुवने मंसे कहा कि "मा | अब तो में भजन करूंगा ।? ऐसा 
कहकर वे भगवदूभजन करनेके छिये घरसे निकल पड़े ओर माने 
भी बड़ी हिम्मत करके धुबफ्ों जंगलमें जानेके लिये आज्ञा दे दी। 
रास्तेमें जाते हुए नारजी महाराज मिल गये । नाझदजीने घुसे 
कहा कि “भरे भोला ! तू भकेले कहाँ जा रहा है ! यों मगयान्‌ 
जल्दी थोडे ही मिलते हैं | तू जंगलमें कहाँ रहेगा ? वहों बडे-बड़े 
जंगली जानवर हैं| वे तेरेकी खा जायँगे । वहाँ तेरी माँ थोड़े 
द्वी बठी है | त्‌ मेरे साथ चछ | राजा मेरी बात मानते हैं। 
में तेरा और तेरी मौका प्रबन्ध करवा दूँगा ।” नारदजीकी बातोंको 
छुनकर ध्ुप्क्ी भगवदूभजनमें ओर इढ्ता द्वो गयी कि देखो, 
भगपानकी तरफ चब्नेसे नारदजी भी इतनी बात कद्ठते हैं। 
अब ये मेरेकी घर चबनेके ढिये कहते हैं, पर पहले ये कहाँ 
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गये थे | घुबने धारजीसे बहा कि महाराज | में तो अब 
भगवानका भजन ही करूँगा! । घुवजीका ऐसा दृढ़ निश्चय 
देखक नारदजीने उनको द्वादशाक्षए मन्त्र दिया और चतु्ुज मावान्‌ 
विष्णुका ध्यान बताकर मघुवनमें जाकर भजन करनेकी भाज्ञा दी | 

भुचजीने मधुतनमें जाकर ऐसी निंष्ठासे भजन किया कि 
उनको निष्ठको देखकर छः महीनेकी अपविके भीतर-ही-भीतर 
भगवान्‌ धुप्के सामने प्रकट हो गये | मगवानने घुवजीकों राजादी- 
का वदात दिया, पर इस वरदानसे घुबजों विशेष राजी नहीं हुए। 
भजनसे अन्तःकरण शुद्ग होनेके कारण उनको धन-( राज्य-) के 
छिये भगषानक्ी तफ़ चड़नेमे बड़ी छब्जा हुई कि मैंने 
गछतो की | 

तात्यय यह हुआ कि हुतजीकी तो पहले राजाकी गोदमें 
बैठनेकी इच्छा हुई, पर उन्होंने उस इच्छाकी पूर्तिफा मुह्य उपाय 
भगवावका भजन हो माना | भजन करनेसे उनको राज्य मिल गया 
और इच्छा मिट गयी | इस तह अर्थार्थी मक्त केश भगवानकी तरझ 
ही लगता है। 
. आजकढ जो परतआप्तिके लिये झूठ, कप, वेशमानी आदि करते 
हैं, वे भी धनके छिये समय-समयपर मगवानूको पुकारते हैं | वे 
भर्या्वी तो हैं, पर मगवानके भक्त नहीं हैं | व हो झूठ, कपट, 
वेईमानी आदिके भक्त हैं, क्योंकि उनझा 'पयके बिना, झु-कपरके 
बिना काम नहीं चलता, इस तरह झूंठ-कपट आदिप! जितना 
विश्वास है, उतना विश्वास भाजनपा नहीं है | 
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जो केयल भगयानके ही परायण है और जो भगवानके साथ 
* अपनापन करके भगयानका ही मजन करते हैं, परन्तु कमी-कमी 
पूर्व सरकारोंसे अपग जिसी कारणसे जिनमें अपने शरीर आदिके 
लिये अनुकूल परिश्थितिकी इच्छा हो जाती दे, वे भी अर्थर्थी मक्त 
कहलाते हैं | उनकी अमुकूलताकी इच्छा हो अर्थार्थीपन दे । 

( «) आर्त भक्त-प्राण-सकट अनेयर, आफत आमेपर, मनके 
प्रतिकूड घटना घटनेपर जो दु खी होकर अपना दुख दूर करनेके 
ढिये भगयानको पुकारते हैं और दु खयों दूर करना केबल भगयान- 
से दी चाहते है, दूसरे फिसी उपायों काममें नहीं छेते, वे आते 
भक्त बदलते हैं । आर भक्तो्मे उत्तर इृशन्त लेना ठीक बैठता 
६ं# । कारण कि जब उसपर आफ्त आयी, तत्र उसने भंगनानके 

# आतं भक्तोंमे द्रोपदी ओर गनजेन्द्रका दृष्टाम्त ठीक नहीं बैठता, 
क्योंकि उन्होंने अपनी रक्षाफे लियि अन्य उपायोंगा भी सहांश लिया 
थ। वेयल भगवानका ही नहीं। जयतक अपना दुगत दूर करनेके 
ल्यि अन्य उपायोगा सहारा रहता हैं; अन्य उपायोकी तरफ जृत्ति 
रहती है, तमत वे अनन्यभक्त नहीं है ओर तभीतक उनपर कट 
आता है | जर यट अन्यकी तरफ वृत्ति मिद जाती है, तय वे भक्त 

पदुलते हैं और उनपर कण नहीं आता। जैसे, चौर टरणके समय जब्र 

तक द्रौपदीषी दूसरोंकी तरफ दृष्टि थी, दूसरोंका भरोसा था। अपने 
चल्फा सहारा था। तम्तक वह कष्ट पातों रही । परन्तु जय दूसरोंकी 
तरफ्से तो क्‍या, अपने हाथंसे भी साड़ीको नहीं पकड़ा, अर्थोतू 
अपने बल्वा भी सहारा नहीं ल्यि। तर (उसवा अनन्यभाव हो 
गया और उसऊो दु से नहीं पाना पड़ा--- 


हुपद्‌ रुता निरवल्ल भइ ता दिन तजि आये निम्रघाम । 
दुस्सोसन की भुजा भक्ति भई ब्सन रूप भये स्थाम | 
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सिवाय अन्‍य किसी उपायका सहारा नहीं छिपा । अन्य उपायोकी 
तरफ उसकी दृष्टि ही नहीं गयी। उसने केवल भगवानका दी 
सहारा लिया# | तात्पय॑ यह हुआ कि सकाममाव रहनेपर भी भाते 
भक्त उसकी पूर्ति केवठ भगवानसे द्वी चाहते हैं 


जो भगवानके साथ अपनापन करके भगवानके परायण हैं और 
अनुकूल्ताकी वेसी इच्छा नहीं करते; पर प्रतिकूल परिस्थिति आनेपर 
इच्छा हो जाती है कि भगमानने ऐसा क्‍यों किया ? यह प्रतिकूकछता 
मिठ जाय तो बहुत अच्छा है। इस प्रकार ग्रतिकूलता मिठनेका भाव 
पैदा होनेसे वे भी आते भक्त कहलाते हैं ) 


... ऐसे ही ग़जेन्धने जबतक हाथियों ओर हथिनियोंका सारा 
लिया; अपने बलका सहारा लिया, तबतक वह वर्षोतक दुश्ख पाता 


रहा | जब सब सहारा छूट गया, केवछ भगवानका ही सहारा रहा) 
तब उसको दुश्ख नहीं पाना पड़ा--- 


यः कश्चनेशों बल्नोडन्तकोरात्‌ प्रचण्डवेगादभिधावतों शुशम्‌ | 
भीतं प्रपन्न॑ परिपाति यद्भयान्म्ृत्युः प्रधावत्यरणं तमीमहि ॥ 

( श्रीमद्धा० ८ । २ । ३३ ) 
ते वीक्ष्य पीडितमजः सहसावतीय सपग्राहमाञ् सरसः कृपयोजहार । 
ग्राहद्‌ विषायितमुखादरिण गजेन्द्र' सम्पश्यतां हरिस्मृम्च॒दुलियाणाम्‌ | 

ु ( श्रीमद्धा० ८ ११ । ३३ ) 
# पांहि पाहि महायोगित्‌ देवदेव जागतते | 
नएय ल्वद्भय॑ पश्ये यत्र मृत्युः परस्परम ॥ 
अमभिद्ववत्ति माम्रीश रस्स्तप्तायसों बिभो। 
काम दहतु मां नाथ मा में गर्भो निपात्यताम्‌ ॥ 


( श्रीमद्धा० १ |८ | ९-१० ) 
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(३) जिशासु भक्त--जिसमें अपने खरूपको, भगवचत्रको 
जाननेकी जोरदार इच्छा जाग्रत हो जाती है कि वास्तत्रम मेरा खरूप 
क्या है ? भगवत्तत्व क्याटह ? इस ग्रफार तत्तकों जानतेके लिये शाप, 
गुर अयया पुरुषार्थ ( श्रगण, मनन, निदिभ्यासन आदि उपायों ) का 
भी आश्रय न रखते हुए केयछ मगयावक्षे आश्रित दोमर उस तत्वकों 
केरल भगपानसे ही जानना चाहते हैं, वे जिज्ञाप्तु भक्त 
कहते हैं । 

जिज्ञाठ् भक्त वही द्वोता है, जिसका जिन्ञास्य वेबल भगयत्तत्त 
शोर उपाय केयछ भगयद्धक्ति ही द्वोती दे धर्षाद उपेय और उपायमें 
धननयता द्वोती है, जैसे--तेरहवें अध्यायके दसवें स्लोकमें 'मयि 
चानन्ययोगेन भक्तिरव्यप्ति चारिणी” पदोमें 'भक्तिरब्यमिचारिणीः 
पदसे साध्यमें और “अनन्ययोगेन' पदसे साधनमें अनन्यता होनेकी 
बात बतायी है | 

जिज्ञाप्रु भक्तोर्मे उद्धबजीफा नाम लिया जाता है | भगवानने 
उद्धवजीफो दिव्यज्ञानका उपदेश दिया था, जो “उद्धवगीता? ( श्री- 
मद्भागगत ११ | ७-३० )के नामसे प्रसिद्ध हे । 

जो भगयानमें अपनापन करके मगनावके भजनमें द्वी तत्क्ीन 
रहते हैं, परन्तु कमी-कमी सहसे, सस्फारोंसे मनमें यह माय पैदा 
हो जाता दे ऊ्नि वास्तममें मेरा स्वरूप क्‍या दे ? भायत्तत्त क्या हैं 
वे भी जिज्ञाप्ु कदलते है । 

(४ ) शामी भक्त--जिनमें न तो कमी किश्चिम्मात् भी 
धवुकूछताकी इच्छा द्वोती दे, न प्रतिकूछडता आनेपर 'ग्रतिकूछ्ता 
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क्यों आयी !” यह जाननेकी इच्छा होतो है और न स्वरूप-बोषकी 
इच्छा होती है, जो केव्रठ भगवत्परायण होकर भगव्रत्मेमम ही तत्लीन 
रहते हैं और जिनको अपने घुख-दुःखका किश्विन्मात्र भी ख्याल नहीं 
द्वोता, वे ज्ञानी अर्थात्‌ प्रेमी भक्त कहलाते हैं | अर्थार्थी, आते और 
जिज्ञावु--तीनों भक्तोंसे ज्ञानी भक्तकी त्रिह श्षणता बतानेके लिये यहाँ 
“वच! अब्पय आया है | 
ज्ञानी भक्तों अनुकूल-से-अनुकूल और अ्रतिकूछ-से-प्रतिकूल 
परिस्थिति, घटना, व्यक्ति, वस्तु आदि सत्र भगवत्खरूप ही दी जते हैं 
अर्थात्‌ उसको अनुकूछ-प्रतिकृल परिस्थिति केपछ भगशललीला ही 
दीखती है। जेसे भगवानमें अपने लिये अनुकूलता प्राप्त करने, प्रति- 
कूछता हटाने, बोध प्राप्त करने आदि किसी तरहकी कमी किशद्िन्मात्र 
भी इच्छा होती ही नहीं, वे तो केबल भक्तोंके प्रेममें ही मस्त रहते 
हैं, ऐसे ही ज्ञानी ( प्रेमी ) भक्तोमें किब्निन्मात्र भी कोई इच्छा नहीं 
होती, वे केवछ भगवानके प्रेममें ही मस्त रद्दते हैं । 
ज्ञानी अर्थात्‌ प्रेमी भक्तोमे गोपिकाओंका नाम प्रसिद्ध है। 
देवषिं नारदजीने भी “यथा वजगोपिकानामः ( भक्तिसूत्र २१ ) 
कहकर गोपियोंकों प्रेमी भक्तोंका आदर्श माना है। कारण कि 
गोपियोंमें अपने खुखका सबंथा त्याग था | प्रियतम भगवान्‌का खुख 
दी उनका सुख था। 
यहाँ एक वात समझनेकी है कि धनकी इच्छा, दुःख दूर 
करनेकी इच्छा ओर जिज्ञासा-पूर्तिकी इच्छाको छेकर जो भगवान्‌की 
तरफ छगते हैं, उनमें तो भगवानका प्रेम जाग्रत्‌ हो जाता है और वे 
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भक्त कहदाते हैं | पल्तु जिनकी यह भायनता रहती है कि भन्य 
उपायोंसे घन मिड सकता है, दुःख दूर हो सकता है, निश्ञसपूर्ति 
हो सकती है, उनका भगयानके साथ सम्बन्ध न होनेसे उनमें प्रेम 
जाप्रत्‌ नहों होना और उनकी भक्त सज्ञा नहीं होती | 


सत्तोंकी वाणीयें आता है कि प्रेम तो केचछ भगवान्‌ हो करते 
हैं, भक्त केयठ भगपानमें अपनापन करता है। कारण कि प्रेम वही 
करता दे, जिसे कभी किसीसे कुठ भी छेगा नहीं हे। भगवानने 
जीवमात्के प्रति अपने-आपको स्वधा अर्पित कर रखा है और जीवसे 
कमी कुछ भी प्राप्त करनेकी इच्छाफी फोई सम्मांगना ही नहीं रखी 
है | इस पास्‍्ते मगयान्‌ ही वास्तपमें प्रेम करते हैं । जीयको मायन- 
की आरश्यक्ता है, इस परते जाय मगजवसे अयनापत्र हो करता 
है | जब अपने-आपको सपया मगशनके अर्पित करनेपर भक्तमें 
कमी कुछ भी पामेशी कोई अभिव्यपा नहों रहतो, तत्र बह ज्ञानी 
अर्थत्‌ प्रेमी भक्त कहा जाता हे | अपने-आपको सं्वथा भगवानके 
अर्पित कर देनेसे उस भक्तकी सत्ता भगय़ानसे फिश्चिस्मात्र भी 
बब्ण नहीं झती और उसकी जाद केयल भगयानकी संचा ही 
रह जांती है | 

पिशेष बात-- 
(१) 

चार लड़के खेल रहे थे | इतनमें उनके पिताजी चार आम 
लेशर भाये। उनको देखते ही एक छडफा आम मॉमने छग 
गया और एक छड़का आम लेनेऊे छिये रो पड़ा । पिताजीने उन 


०७ गीताकी राजविय्या [ अ० ७ 


दोनोंको एक-एक भाम दे दिया | तीसरा लड़का न तो रोता है ओर 
न माँगता है, केवल आमकी तरफ देखता है और चौथा छड़का आम- 
की तरफ न देखकर जेसे पहले छेल रहा था, वेसे ही मस्तीसे खेले 
रहा है। उन दोनोंको भी पिताजीने एक-एक थाम दे दिया। इस 
प्रकार चारों ही छड़कोंको आम मिलता है | यहाँ आम मॉगनेवाला 
छड़का «र्थार्थी है, रोनेवला लड़का भात॑ है, केवल आमबी तरफ 
देखनेवाला जिज्ञासु हैं; और आमदी पर्ा न करके खेलमें छगे 
रनेवाण लड़का ज्ञानी है | ऐसे ही अर्थार्थी भक्त मगवानसे 
धन्ुकूलता मेंगता है, आत॑ भक्त भगवानसे प्रतिकूलता दूर कराना 
'चाहता है, जिज्ञापु भक्त भगवानकों जानना चाहता है और ज्ञानी 
ध्यात्‌ ग्रेमी भक्त भगवानसे कुछ भी नहीं चाहता |। 

अर्थार्थी, आते, जिज्ञासु और ज्ञानी--ये चारों ही भक्त 
मगवन्निष्ठ हैं। इस वास्ते इनवो योगश्रष्ट पुरुषों# में नहीं दिया 
जा सकता। ऐसे ही अर्थार्थी छोर आतं---ये दोनों सकाम पुरुषों- 
से कब्ग हैं; क्योंकि इन दोनों भक्तोंमे मगवानका आश्रय मुख्य है । 
संकाम पुरुष कामनापूरतिमें ही छगे रनेके कारण 'हृतज्ञाना# हैं 
( गीता ७। २० ), इस वास्ते इनको आउुरी-सम्पत्तिवाले पुरुपोंमें 
छिया गया है । यथपि अर्थार्यी आदि भत्तोंमें जो कुछ तारतम्यता है, 

# प्राप्य पुण्यक्षतां छोकानुपित्वा शाश्वत्ती: समता; | 

शचीनां श्रीमतां गेहे योगग्रश्टेड्मिजायते || 


अथवा योगिनामेव कुले भवति धीमताम्‌ | 
एतद्धि दुलंभतर लोफे जन्म यदीदृशम ॥ 


( गीता६ | ४१-४२ ) 
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वह कामनाके कारण ही है, परन्तु कामना होते हुए भी वे 'हतशाना/ 
नहीं हैं । उनको तो भंगवानने 'खुकृतिन/ और “उदार 
(७।१८ ) कड्ठाहे | 

जो मगयावके शरण होते हैं, उनमे सकाममात्र मी हो सकता 
है, परल्तु उनमें मुझपत्रा भाउन्निष्ठ होनेफ़ों हां होतो हे । इस 
धास्‍ते उनकी मगयानयें साथ मितनो-जिततों धनिष्ठता होतो जाती 
है, उतना-उतना ही उनमें सझ्ाममाय मिटता जात! है और विलक्षणना 
आती जाती हैं | इस यास्‍्ते उनको मागनने /शरा+ कहा है और 
ज्ञानी मक्तों अपना धूप बताया है---शानी त्वातमेंव मे मतम! 
(७। १८ )। 

(२) 

भगवान साथ अपनापन माननेके समान दूपश फोई सावन 
नहीं है, कोई योग्यता नहीं है, फोई ब5 नकीं हे, कोई अगिकार्रिता 
नहीं है। भागयानऊ ग्राणिमात्रपर अपनावन सदासे है और सदा दी 
रहेगा | उस अपनेपनको केयल प्राणो द्वी भूछा दे ओर उसने मूछसे 
संसारके साथ अपनापन मान डछिया है| इस वाल्ले इस भूडसे किये 
हुए अपनेपनको हटना है ओर प्रमुसे साथ जो स्वत.पिंद्र अपनापन 
है, उसको मानना दे । भमुफों अपना माननेमें पन, बुद्धि णादि 
क्िमीकी सहायता नहीं लेनी पड़ती, जबकि दूसरे साथनोंमें मद, 
चुद्धि आदिकी सहायता लेनी पड़ती है । 

भगवानके साथ अपनापन द्वोनेपर अर्यात्‌ 'मैं केपछ भगयानूका 
द्वी हूँ और केयठ भगपान्‌ दो मेरे हैं--ऐसा इड़तासे मान लेनेपर 
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साधक भक्तको अपने कहलछानेवाले अन्तःकरणमें भाशेकी, गुणोंकी 
कमी भी दीख सकती है, पर मगवानके साथ अपनापन होनेसे वह 
टिकेगी नहीं | दूसरी वात, साधक भक्तमें कुछ गुणोंवी कमी रहनेफर 
भी भगवानकी इष्टि केवछ अपनेपनपर ही जाती है, भुणोंकी कमीपर 
नहीं। कारण कि भगवानके साथ हमारा जो अपनापन है, वह 
वास्तविक है | 

मगवान्‌का अपनापन तो दुए-से-दु्ट पुरुपपर भी वेस्ता ही है । 
इस वास्ते सोलहब अध्यायमें आधुरी प्रकृतित्रालोंका वर्णन करते हुए 
भगवान्‌ कहते हैं कि 'क्रर, हेप करनेवाले, नराघम दुश्शेको मैं आछुरी 
योनियोमं गिराता हूँ! । इस प्रकार भगवान्‌ उनको भआछुरी योनियोंमे 
गिराकर शुद्ध करते हैं | जेसे माता अपने बच्चेकी स्नान कराती है 
तो उसकी सम्मति नहीं लेती, ऐसे ही उनको झुद्ध करनेके छिये 
भगवान्‌ उनकी संम्मति नहीं लेते; क्योंकि मगवानूका उनपर 
अपनापन है । 


भगवानके साथ अपनापनका सम्बन्ध पहलेसे ही है। फिर 
कोई कामना उत्पन्न हो जाती है. तो भक्तका भगवानके साथ 
अपनेपत्तका सम्बन्ध मुख्य होता है और कामना गौण होती है | 
इस दृष्टिसे ये भक्त पहली श्रेणीके हैं | 

भगवानका सम्बन्ध तो पहलेसे ही है, पर समय-समयपर कामना 
उत्पन्न हो जाती है, जिसकी पूर्ति दूसरोंसे चाहते हैं | जब दूसरोंसे 
कामनाकी पूर्ति नहीं होती तो अन्तमें भगवानूसे चाहते है | इस 
तरह अनन्यताकी कमी होनेके कारण वे भक्त दूसरी श्रेणीके हैं | 
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जहाँ केवल कामना-पूर्तिके छिये ही भगवानके साय अपनेपनका 
सम्बन्ध किया जाय, वहाँ कामना मुख्य होती है भोर भगवानका 
सम्बन्ध गौण होता है | इस दृश्सि ये भक्त तीसरी श्रेणीके हैं । 
सुम्बन्ध-- 
पूर्वश्लोकमें वणित चारों मक्तोंमेसे ज्ञानी भक्तरी व्शिषताका 
विश्वद वर्णन अयले श्लोकमें करते हैं | 
श्लोक-- 
तेषां शानी नित्ययुक्त एकभक्तिविंशिप्यते। 
प्रियो दि शानिनोडत्यर्थमह से च मम प्रियः ॥ १७ ॥ 
न जल 
उन चार भक्तोम मेरेमे निल्‍तर छगा हुआ, अनन्यभक्तिवाढा 
शमी 8र्याव्‌ प्रेमी भक्त श्रेष्ठ है, क्योकि ज्ञानी भक्तकों में अत्यन्त 
प्रिय हैँ भोर वह भी भेरेदो अत्यन्त प्रिय है | 
व्यास्या-- 
'तिषां झानी नित्ययुक्त/--उन ( भर्थार्थों, भार्त, जिज्वासु और 
ज्ञानी ) भक्तोमें ज्ञानी अथात्‌ प्रेमी भक्त श्रेष्ठ है; क्योंकि वह नित्ययुक्त 
है शर्यात्‌ वह सदा-सर्ददा क्रेवछ भगवाममें ही छगा रहता है। 
भगवादके सिवाय दूसरे विसीमें बह किद्चिन्मात्र भी नहीं लगता । 
उसे गोषियों गाय दुहते, दूध विल्लेते, धान कूटते भादि सभी 
टोक्य कार्य यरते हुए भी मगवान्‌ श्रीकृष्णमें चित्तवाठी रहती 
गी० रशा[्‌० चि० ३-०० 
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हैं&, ऐसे ही यह ज्ञानी मक्त छौकिक और पारमार्थिक सव॑ क्रिया५ 
वरते समय सदा-सर्वदा भगवानसे जुड़ा रहता है। भगवानका 
सम्बन्ध रखते हुए ही उसकी सब क्रियाएँ होती हैं । 


'पकभक्तिविशिष्यते--उस ज्ञानी अर्थात्‌ प्रेमी भ्तका 
आकर्षण केबल भगवानमें होता है। उसकी अपनी कोई व्यक्तिगत 
इच्छा नहीं रहती । इस वास्ते वह श्रेष्ठ है । 

अर्थार्थी आदि भक्तोंम पृवसंस्कारोंके कारण अबतक व्यक्तिगत 
इच्छाएँ उत्पन्न होती रहती हैं, तवतक उनकी एकभक्ति नहीं होती 
अर्थात्‌ केवल भगवानूमें प्रेम नहीं होता । परन्तु उन भक्तोंमे इन 
इच्छाओंकोी नष्ट करनेका भाव भी होता रहता है ओर इच्छा्ेके 
स्वथा नष्ट होनेपर सभी भक्त भगवानके प्रेमी और भगवानके प्रेमास्पद 
हो जाते हैं। वहाँ भक्त और भगवानमें द्तका भाव न खझकर 
प्रेमादत ( प्रेममें अग्रेत ) हो जाता है | 


ऐसे तो चारों भक्त भगवानमें नित्य-निरतर छगे रहते हैं; 
पलतु तीन भक्तोंके भीतरमें कुछ-न-कुछ व्यक्तिगत इच्छा रहती है; 
जैसे--अर्थार्यी भक्त भवुकूब्ताकी इच्छा करते हैं, भांते भक्त 
प्रतिकूलनाक्ी न्‍5छा करते हैं और जिज्ञातु भक्त भपने स्वरूपको 
# या दोइनेडवहनने सथनोपलेपप्रेड्े- 


छुनार्मरुदितोश्षणमाजनादी । 
गायन्ति चेनसनुसक्तधियोउश्रुकण्ठचौ 


घधन्या बजस्रिय उस्क्रमचित्तयाना: | 
(श्रीमद्धा० १० | ४४ | १५ ) 
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जाननेडी इच्छा करते हैं# । ज्ञानी भर्वात्‌ मेह्ती भक्तमें अपनी कोई 
इच्छा नहीं रहती, इस वास्ते वह एकपक्ति है । 

प्रिया दि शानिनो इत्यर्थमह से च मम भ्रिय/-उस ज्ञानी 
( प्रेमी ) भक्तको में अव्य्त प्यारा हूँ । उसमें अपनी किश्विन्मात्र भी 
इच्छा नहीं है, वेब भेरेंमे प्रेम है । इस बात्ते बह मेरेको झायम्त 
प्यात दे । मे यह नियम है कि जो भक्त मेरेको जैसे मजते हैं, मैं 
भी उनको वेसे ही मजता हुँ---'ये यथा मां प्रपधन्ते तांस्तवयेव 
भजास्य॒द्टम! ( गीता ४ । ११) । 

पात्तवां तो भग्वानूका भश होनेते छपी जीन स्वाभाविक दी 
भाघानको प्यारे हैं| भगवानके प्यारम कोई निजी स्वार्थ नहीं है | 
जेसे म्राता अपने वच्चोंका पावन करती है, ऐसे ही मगवान्‌ बिना 
किसी कारणफे सबका पालन-पोषण और ग्वन्‍्ध करते हैं | पल्तु जो 
मजुष्य किसी कारणसे भगवानके सम्मुख हो जाते हैं, उनकी उस 
सम्मुखताके कारण भगवानमें उनके अति एक बिशेष्र प्रियता हो 
जाती दे | 

जब भक्त सर्व॑था निष्काम हो जाता है अर्थात्‌ उसमें लोकिक- 
पाएडीफिक फिसी तरहकी मी इच्छा नहीं रहती, तव उसमें स्वतःसिद्ध 
प्रेम पूर्णरूपसे जाग्रत्‌ हो जाना दे | पूर्णहपसे जाप्रत्‌ द्वोनेका कर्ष 
दे कि प्रेममें कमी क्िक्षिन्मात्र भी कमीका अनुभव नहीं होता | 
ग्रेव कमी समाप्त मी नहीं होता; मयोकि वह अन्त और अतिक्षण 
व्धमान दे । प्रतिक्षण वर्षमानक् ताप है कि प्रेम प्रतिक्षण 

# जिशामुक्ी इच्छारे आवश्यकता भी कह सकते हैं 
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अलौकिक विलक्षणताका अनुभव होता रहता है अर्थात्‌ इधर पहले 
इष्टि गयी ही नहीं, इधर हमाह एपाछ गया हो नहीं, अपो इष्ि 
गयी--इस तरह प्रतिक्षण भाव और अनुभव होता ही रहता दे । 
इस वास्ते ग्रेमकों अनन्त बताया गया है | 
सम्बन्ध-- 
पू्वश्लोकमें भगवानूने ज्ञानी भक्तकों अपना अलब्त पारा , 
बताया, तो इससे यह असर पढ़ता है ह्नि भगवाबूने दूसरे भक्तोंक्रा 
आदर नहीं किया | इत्त वास्ते भगव/न्‌ अगले श्लोकमें कहते हैं--- 
बलीक ५ 
उद्धाराः सर्व ज्वैंते ज्ञानी त्वात्मेंद मे मतम। 


आख्थितः स हि युक्तात्मा मामेवाजुत्तमां गतिम ॥ १८ ॥ 
अर्थ--- 


पहले कहे हुए सब-के-सब भक्त बड़े उदार भर्याव्‌ श्रेष्ठ भाववाले 
हैं। परत ज्ञानी अर्थात्‌ प्रेमी तो मेरा स्वरूप ही है--ऐसा मेरा 
मत हैं | कारण कि वह युक्तात्मा है और जिससे श्रेष्ठ दूसरी कोई 
गति नहीं है, ऐसे भेरेंमें ही दृढ़ आस्थावाला है | 

व्याख्या--- 

“उदार सर्व एवेंते--ये सब-केसव भक्त उदार हैं, श्रेष्ठ 
भाववाले हैं | भगवानूने यहाँ जो “उद्धारा” शब्दका प्रयोग किया 
हैं, उसमें कई विचित्न भाव हैं; जैसे-- 

( १ ) चौथे अध्यायक्रो ग्याहवं रोक भावानूने कह 
कि भक्त जिस प्रकार मरे शरण होते है, उसी अकार्‌ मैं उनक्का 
भजन कता हूँ! भक्त भगानकों चाहते हैं और भावान्‌ 
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मक्तको चाहते हैं। पल्तु इन दोनोंमे- पहले भक्तने हो सम्बन्ध 
जोड़ा हैं और जो पहले सम्बन्ध जोइता है, बढ उदार होता है । 
ताप यह है कि भगवान्‌ सम्बन्ध जोड़ें या न जोड़ें, इसकी भक्त 
पा नहीं करता | वद तो अपनी तफफसे पहले सम्बन्ध जोड़ता हूँ 
और अपनेको समर्पित करता हैं इस बास्ते वद उदार है । 


(२ ) देवताओंके भक्त कामना करके बिभिषूर्वक्त उनका 
भजन करते हैं तो देवताओंको उनकी कामना पूरी करनी ही 
पड़ती है; पर्तु भगवानका यह नियम नहीं हे | मैसे, कोई 
बालक पैसे देकर दूकानदारसे दियासछाई या चार मोमे तो 
दुकानदाएको बह चीज देनी ही पड़ती है | भार वह चीज 
नदेतो वह पैसे नहीं ले सकता। पए्तु वाबक भार पिताजीको 
ऐसे देकर दियासवाई या चाकू माँगे तो पिताजी पैसे ले ढेंगे 
भोर चीज नहीं देंगे, क्योकि पित्ताजोका बालकपर अधिकार है और 
हितेपिता भी है । ऐसे ही देवताओंक़े भक्त सक्राममावसे विधिपूर्वक 
यश, दान, तप आदि कमे करते हैं तो देवताओंकों उनके कमेकि 
भजुतार वह चीज देनी ही पड़ती हे; क्योंकि देववाठोग उनका 
द्त-अद्डित नहीं देखते। पल्तु भावाव॒का भक आर भगवानूसे 
कोई चीज मॉँगता है तो भगवान्‌ आए उचित समझने तो बढ चीज 
दे देते हैं अर्थात्‌ देनेसे उसकी भक्ति बढ़तो हो तो दे देते हैं और 
भक्ति न बढ़ती हो, संप्ताएं फपताब: द्ोतो हो तो नदी देते | कारण 
कि भगवान्‌ पएम पिता हैं ओर परम हिलैंयो है । तत्यर्य यह हुआ 
ऊक्रि अपनी कामनाकी पूर्ति हो अथवा न द्वो, तो भी वे भगवानका 
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ही भजन करते हैं, भगवानके मजनवो नहीं छोड़ते --यह उनकी 
उदारता ही है | 


( ३ ) संसारके भोग और रुपये-पैसे प्रत्यक्ष सुखदायी दीखते 
हैं ओर भगवानके भजनमें प्रत्यक्ष जल्दी सुख नहीं दीखता, फिर भी 
संसारके प्रत्यक्ष सुखको छोड़कर अर्थात्‌ भोग भोगने और संग्रह करने- 
दी लाल्साकों छोड़कर भावान्‌का भजन करते हैं---यह उनकी 
उदारता ही है । 

( ४ ) भगवानके दरारमें मागनेवालेको भी उदार कहा जाता 
है---'यहि दरवार दीन को आदर रीति सदा चलि आई ||! ( विनय- 
पत्रिका १६५ | ५ ) अर्थात्‌ कोई कुछ मँगता है, कोई धन चाहता 
है, कोई दुःख दूर वरना चाहता है--ऐसे माँगनेवाले भक्तोंको भी 
भगवान्‌ उदार कहते हैं, यह भगवानकी विशेष उदारता ही है । 

( ५ ) भक्तोंका लोकिक-पारछोकिक कामनापूर्तिके लिये अन्य- 
की तरफ किश्चिन्मात्र भी भाव नहीं जाता | वे केवल भगवानसे 
ही कामनापूर्ति चाहते हैं । भक्तोंका यह अनन्यभाव ही उनकी 
उदारता है। 

'ज्ञानी त्वात्मेव मे मतमः---यहाँ 'तुः पदसे ज्ञानी अर्थात्‌ 
प्रेमी भक्तवी विलक्षणता वतायी है कि दूसरे भक्त तो उदार हैं 
ही, पर ज्ञानीको उदार क्या कहें, वह तो मेरा रूरूप ही है । 
खरूपमें कि्ती निमित्तसे, किसी कारणविशेषसे प्रियता नहीं होती, 
अत्युत अपना खरूप होनेसे खत:-स्वाभाविक प्रियता होती है । 
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स्ममें - प्रेमी अपने-आपको प्रेनास्पदपर न्योछावए कर देता है 
अर्थात्‌ प्रेमी अगनी सत्ता अछ्ग नहीं मानता | ऐसे ही ग्रेमारपद 
भी स्वयं प्रेमीपर न्‍्योछावर हो जाते हैं। उनको इस प्रेबादितकी 
पिछक्षण भजुमूत्रि होती है । ज्ञाननागका जो औँतमात्र है, चह 
निन्य-निएतर अखण्व्रूपते शान्‍्त, सम रहता है। परत प्रेमका 
जो भदेतमत्र है, वह एक-एकक्ती अभिनताह्ा अनुभव करता इआ 
प्रतिक्षग वर्धमान रहता है | प्रेमफ्ा अद्देतमाव एक होते इृए भी दो 


है भौर दो होते हुए भी एक हैं। इस वास्ते प्रेम-्तत्त 
अनिवचनीप है | 


शरीरके साथ सवंधा अमिन्तता ( एकता ) मानते हुए भी 
निरन्‍ता भमिन्‍नता बनी रहती है और मिन्नताका अनुमत्र होनेपर 
भी मिन्‍नता बनी रहतो हैं| इसी तह प्रेमतलमें मिन्‍नता रहते 
हुए मी अभिन्‍नता बनी रहती है ओर अमिन्‍तताका भन्रुमब होनेपर 
भी अभिन्‍नता बनी रहती है | 

जैसे, नदी सपुदर्म प्रविष्ठ होतो हैं तो प्रत्रष्ट होते ही 
नदी और समुद्रके जलकी एकता हो जाती है। एकता होनेपर 
भी दोनों तफसे जञ्का एक प्रताह् चच्ता रहता हे अर्थात्‌ कभी 
नदीका समुइकी तदू और कभी समुद्रक्का नद्रीकों तरफ एक 
विलशञ्ञण प्रताह् चच्ता रहता हैं। ऐसे द्वी प्रेमीका ग्रेशवास्पदकी 
तरफ ओर पग्रेमात्पदका ग्रेतीकी तरफ एक श्रेमका प्रवाह चछ्ता 
रहता है। उनका नित्ययोगर्में वियोग और वियोगमें नित्ययोग--- 
इस प्रश्नार॒प्रेषकी एक विलश्षम छीडा अनन्तरूपसे अनस्तकाज्तक 
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चलती रहती है । उसमें कौन प्रेमारपद है ओर कौन प्रेमी दै-- 
इसका ख्याल नहीं रहता | व्हाँ दोनों ही प्रेमास्पद हैं और दोनों 
ही प्रेमी हैं । यही 'शानी त्वात्मैेव मे मतमः पदोंका 
तात्प्य है । 

धआस्थितः स॒ हि युक्तात्मा मामेवाजुत्तमां गतिमः--- 
क्योंकि जिससे उत्तम गति कोई हो ही नहीं सकती, ऐसे सर्वोपरि 
मेरेमें ही रसवी श्रद्धा-विश्वासपृर्वक दृढ़ आस्थ है | तात्पय है कि 
उसकी इत्ति किसी भ्तुकूछ-प्रतिकूछ परिस्थितिकों लेकर भेरेसे 
हटती नहीं, प्रत्युत एक मेरेमें ही छगी रहती है । 


फकवल भगवान्‌ ही मेरे हैं?-इस प्रकार मेरेमें उसका जो 
अपनापन है, उसमें अनुकूछता-अतिकूलताकी लेकर किल्चिन्मात्र भी 
फरक नहीं पढ़ता, अत्युत वह अपनाप्न इढ़ होता और बढ़ता ही 
चव्ण जाता है | 
वह युत्तात्मा है भर्थात्‌ वह कसी भी अवस्थामें मेरेसे अछग 
नहीं होता, अत्युत सदा मेरेसे अमिन्‍न रहता है। 
सम्बन्ध- 
पूर्वश्कोकमें कहे हुए ज्ञानी अर्थत्‌ ओमी भक्तकी वास्तविकता 
ओर उसके भजनवा कार अगले रलोकमें बताते हैं| 
इलोक--- 


बहा जन्मन|न्ते  ज्ञानवान्मां प्रपधते। 
चाछुदेवः सर्वे्नात स्र॒ महात्मा खुहुलभः॥ १९॥ 


न्छोक १९ ] गीताकी राजविया १्०्ण 
अर्य- 


बहुत जन्मोंक्रे अन्तमें अर्थाव्‌ मनुम्पजस्म्मे शसत्र कुछ परमात्मा 
ही है?, ऐसा जो ज्ञानबान्‌ मेरे शा(ण होता है; वह महात्मा अत्यन्त 
दुल्म है । 

व्याज्या--- 

'वहनां जन्मनामत्तेश--मतुथ-जन्म सम्पूर्ण जन्मोंका अन्तिम 
जन्म है | भगयावने जोबरों मनुष्यशरीर देकर जन्म-मरणक्रे अवाहसे 
अछा होकर अपनी ग्रातिक्रा पूरा अधिकार दिया है । परन्तु यह 
मनुष्य भावान जो प्राप्त न करके रागफ़े कारण झिर पुर्ाने्में अर्थात्‌ 
जम्म-मरणफे चकरमें चञ जाता है । इस वास्ते भगवान्‌ कहते 
हैं---'अप्राप्य मां निवर्तस्ते स॒त्युसंसारवरत्मनि! ( गीता ९।३) 
जहाँ भगवान्‌ भारी योनियों ओर नए्फ़ोके अधिकारियोंका वर्णन 
करते हैं, वढ्ों दुगुण-दुतचागेके कारण भगवआतिकी सम्मावना न 
दीखनेपर भी भगान्‌ कहते हैं--'मामप्राप्येयः कौस्तेय ततो 
यास्त्यथमां गतिम्ः ( गीता १६ | २० ) | मेरेक्नी प्राप्त किये बिना 
ही ये प्राणी अबम गतिकेो चढ़े गये अर्थात्‌ वे मरनेके बाद भी 
मनुष्ययोनिम चले जाते तो कम-से-कम मनुष्य तो रह जाते; पर वे 
अप्रम मतिमें चले गये | तात्पप॑ यह हुआ कि मेरी प्राप्तिका पूरा 
अधिकार प्राप्त करके भी अथम गनिझो चले गये |! 


सन्तोंकी वाणीमें ओर शाज्लोमें आता है कि मनुष्यजन्म केवल 
अपना कन्याण करनेऊे छिये मिला है, विपयोका छुख् भोगनेके छिये 
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तथा स्वगवी ग्रान्तिके ढिये नहीं#] इस वास्ते गीताने स्वरगेकी प्राप्ति 
चाहनेवालोबोी मूह ओर तुच्छ बुद्धिवाले कहा दै--'अविपश्वितः? 
( २। ४२) ओर धअल्पमेघसाम? ( ७ | २३ ) | 

यह मनुप्यजन्म सम्पूर्ण जन्मोंका आदि जन्म भी है भोर 
अन्तिम जन्म भी है | सम्पूर्ण जन्मोंबा आरम्भ मनुष्यजन्मसे ही होता 
है अर्थात्‌ मलुप्यजम्ममें किये हुए पाप चोशसी छा योनियों और 
नह्कोंमें भोगनेपर भी समाप्त नहीं होते, वाकी ही रहते हैं, इस वास्ते 
यह म्म्पृण जन्मोंका आदि जन्म है । मनुष्यजन्ममें सम्पूर्ण पापोंका 
नाश करके, सम्पूण वासनाओबा नाश करके अपना कल्याण कर 
सकते हैं, भगवानको प्राप्त कर सकते हैं, इस वास्ते यह सम्पूर्ण 
जन्मोंका अन्तिम जन्म है | 


भगवानने आठवें अच्यायके छठे इलोकमें कहा है कि जो 
मनुष्य अन्त समयमें जिस-जिस भावका स्मरण करते हुए शरीर 
छोड़कर जाता है, उस-उस मावको ही वह प्राप्त होता हैं? इस 
तरह मनुप्यको जिस किसी भावका स्मरण करनेमें जो स्वतन्त्रता दी 
गयी है, इससे माछ्म होता हैं कि भग्वानूने मलुष्यकों पूरा 
अधिकार दिया है. अर्थात्‌ मनुष्यके उद्धारके डिये भगवानने अपनी 
'तरफ्से यह अन्तिम जन्म दिया है। अब इसके आगे यह नये 





के एहि तन कर फल विषय ने भाई। 
ख्गझ सतल अंत दुखदाई ॥ 
( मानस ७ | ४३ | १ ) 
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जन्मकी तैयारी कर के, अथबा अपना उद्धार कर छे--इसमें यह 
सबंया रुतन्त्र है#& । इस वातकों लेरर गीता मलुष्यमातको 
परमास्यप्रातिका अधिकारी मानती है और डंकरेक़ी चोट्के साथ, छुले 
शब्दोंपे कहती है कि बर्तमानका दुशाचरी-से-दुराचारी, पूरवेजर 
पार्पोके कारण नीच योनि जन्मा हुआ पापयोनि और चारों वर्गवाले 
क्षीपुरुप--यें सभी मशवानका आश्रम छेकर पत्मगतिकों प्राप्त हो 
सकते हैं ( गीता ९। ३०-३३ ) | गीताने (९ । ३२ में ) 
ऐसा विचित्र परापयोति! झच्द कहा दे, जिममें झदसे भी नीचे कहे 
और माने जानेत्रेले चाण्डछ, यवन आदि ग्राणी तथा पशु-पश्षी, 
कीट-पतंग, इन्ष-छता आदि समी छिय जा सकते हैं। हाँ, यह 
बात अब्ग है कि पशुनपक्षी आदि मलुस्पेह प्राणियेर्म परमात्मा- 
की ताफ चल्नेकी योग्यता नहीं है; पान्‍्तु पत्मात्माक्रे अंश होनेसे 
उनके लिये पत्मात्माकी तफफसे मना नहीं हैं | उनमेंसे वहुत-से 
प्रामी भगत्रान और संत-महाउुरुपोंफी छृपासे तथा तीर्य और 
भगरद्धामकं प्रमावसे पत्मगतिकों प्राप्त हो जाते हैं । ऐसे दी 
देववा भोगयोनि हैं; वे भोगेंमे दी लगे रहते हैं, इस बात्ते उनकी 
अपना उद्धार करना है? ऐसा जिचार नहीं होता परंतु वे किसी 
कारणसे भगवानकी तरफ छग जाये तो उनका भी उद्धार हो जाता 
है । इन्द्रकों भी ज्ञान प्राप्त हुआ या--ऐता शाक्षेमें आता हे | 
नर तेन सम नहिं कंवनिठ देंही। 
आधा चराचर जआयाड. उहेए है 
मरक स्वर्ग अपनबर्ग सिसेनी | 


ग्यान विराग भंगति झुम देंनीव 
( मानेस ७ | १२० | ५) 
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भगवान्‌की तरफसे. मलुप्यमात्रका जन्म अन्तिम जन्म है| 
कारण कि भगवान्‌का यह्द संकल्प है कि मेरे दिये हुए इस शरीरसे 
यह अपना कल्याण कर छे | इस वारते यह अपना कोई संकल्प न 
रखकर केवल निमित्तमात्र बन जाय, तो भगवानके संकल्पसे इसका 
कल्याण हो जाय । जेसे ग्यारहवें अध्यायके चौंतीसव इल्योकर्मे 
भगवानने अज्'ुनसे कहा है---मेरे द्वारा मारे हुएको ही तू मार दे-- 
या इतांस्त्वे जहि? | तू चिन्तामत कर--'मा व्यथिष्ठाः? | तू युद्ध 
कर, तेरी विजय होगी-- शुध्यस्व जेतासि? । इसी तरहसे भगवान्‌- 
ने क्षपा वरके मनुप्यद्वरीर दिय है | अगर मनुष्य भगवानसे विमुख 
होकर संसारके रागमें न फँसे, तो मगवानके उस संकल्पसे अनायास 
ही मुक्त हो जाय। 


भगवान्‌का संकल्प ऐसा नहीं है कि साधककी ६(च्छाके बिना 
उसका कल्याण हो जाय भर्थात्‌ जैसे शाप या वरदान दिया जाता है, 
वैसा यह संकल्प नहीं है । तो फ़िर कैसा है यह संकल्प १ भगवान्‌- 
ने मनुष्यको अपना कल्याण करनेकी खतन्‍्त्रता इस मनुष्यजन्ममें दी 
है । अगर यह ग्राणी उस खतन्त्रताका दुरुपयोग न करे अर्थात्‌ भावाव्‌ 
और शालोंसे विपरीत न चले, कम-से-कम अपने विवेकके विरुद्ध न 
चले तो उससे भगवान्‌ ओर शाल्रोंके अनुकूल चलना खाभाषिक 
होगा । कारण कि भगवान्‌ और शाढ्वोंसे विपरीत न चलनेपर दो 
अवस्थाओंमेंसे एक भवस्था स्वाभाषिक होगी--- या तो वह शरीर- 
इन्दरियॉ-म न-चुद्विसे कुछ नहीं करेगा या केबछ भगवान्‌ और शाह्षके 
अनुकूल ही करेगा | 
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कुछ महीं करनेकी अबस्थार्मे अर्थात्‌ कुछ करनेकी रुचि न 
रहमेकी भवस्पामें मन, बुद्धि, इन्द्रियाँ आदिके साथ सम्बन्ध-पिच्छेद 
हो जाता है | कारण कि कुछ-न-कुछ करनेकी इच्छासे द्वी कतुला- 
भिमान उत्पन्न होवर सन्‍्तःकरण भीर इस्द्रियोंके साथ सम्बन्ध जुटता 
है और अपने ढिये करनेसे फलके साथ सम्बन्ध जुटता है । कुंछ भी 


न करनेसे न कठृत्व-अमिमान होगा और न फलेच्छा होगी, प्रत्युत 
स्वरूपमें स्वतः स्थिति होगी | 


शाप्षकी आज्ञाके अमुसार तिष्कामभावपूर्वक कम करनेकी 
धवस्थामें करनेका प्रवाह मिट जाता है और क्रिया तथा पदार्थसे 
सम्बन्ध-विच्छेद हो जाता है | क्रिया और पदाय्से सम्बन्ध-विष्छेद 
दोनेसे नयी कामना होगी नहीं और पुराना राग मिठ जायगा तो 


स्वतः बोध हो जायगा--तत्स्वय योगर्ससिद्धः कालेनात्मनि 
विन्दृति! (गीता ४। ३२) | 


गीतामें भाया है---निष्कामभावसे विभिपूर्वक अपने कर्तव्य- 
कमेका पालन किया जाय तो अनादिकाछसे बने हुए सम्पूर्ण कम 
नष्ट हो जाते हैं# । ज्ञानयोगसे मद॒ष्य सम्पूर्ण पापोंसे तर जाता है (। 


# गतसज्जञस्य मुक्तत्य शानावस्थितचेतसः | 
यज्ञायाचरतः कर्म समग्र प्रबिलीयते ॥ 





(४ । २३) 
ने अपि चेदसि परपिम्यः सर्वेभ्यः पापकृसमः | 


सर्व॑ शानप्लवेमैंव. बेेजिन. संवरिष्यसि ॥ 
(५। १६ ) 
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भगवान्‌ भक्तों सम्पूर्ण पापोंसे मुक्त करा देते हैं#; जो भगवानको 
अज-भनादि जानता है, वह सम्पू/ पापोंसे मुक्त हो जाता है ! 
इस प्रकार कर्मयोग, ज्ञानयोग और भक्तियोग--तीनें योगेंसे पाप नष्ट 
हो जाते हैं| तात्पय यह निकछा कि अन्तिम मनुष्यजन्म केबल 
कल्याणके लिये ही मिला है । 
मनुष्यजन्ममें सत्सड्र मिल जाय, गीता-जेसे ग्रन्थसे पत्चिय हो 
जाय, भगवन्नामसे परिचय हो जाय ते साधकको यह समझना चाहिये 
कि भगवानने बहुत विशेषतासे कृपा कर दी दै, इस वास्ते अब तो 
हमारा उद्धार होगा ही, अब आगे हमारा जन्म-मरण नहीं होगा। 
कारण कि आए हमारा उद्धार नहीं होना होता तो ऐसा मौका नहीं 
मिलता । परन्तु “भगवान्‌की कृपासे उद्धार होगा ही?ः--इसके भरोसे 
साधन नहीं छोड़ना चाहिये, ग्रत्युत तत्परता और उत्साह-पूवंक 
साधनमें छगे रहना चाहिये | समय सार्थक बने, कोई समय खाली 
मन जाय--ऐपी सावधानी हरदम रखनी चाहिये। पर-तु अपने 
कल्याणकी चिन्ता नहीं करनी चाहिये; क्योंकि अबतक जिसने इतना 
प्रबन्ध किया है, वही आगे भी करेगा | जैसे, किप्तीने भोजनके 
डिये निमन्त्रण दे दिया, आसन बिछा दिया, आसनपर बेठा दिया, 
पत्त७ दे दी, छोठेमें जल मरकर पासमें रख दिया । अब कोई चिन्ता 
 # स्वेध्मन्पर्थिज्य | मामेक शरण अत । 
अह ल्वा स्वंपरपेम्यों मोक्षविष्यामि मा झुचः || 


( १८ | ६६ ) 
4 यो मामजमनादिं च वेत्ति लोकमहेश्वरम्‌। 
असंमूढ: स मर्त्येंषु  सर्वपापों: प्रमुच्यते॥ 
(१०। ३), 
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करे कि यह व्यक्ति भोजन देगा कि नहीं देगा, तो यह बिल्कुल 
गलतीकी वात है | कारण कि आर भोजन नहीं देना होता तो बह 
निमन्त्रण क्यों देता। मोजनफी तैयारी क्यो करता ? परतु जब 
उसने निमन्त्रण दिया है, बुलाया है, तेयारी की है, तो उसको 
भोजन देना ही पड़ेगा | हम भोजनकी चिन्ता क्यो करें ? अत्र तो 
बस, ज्यों-ज्यो भोजनके पदार्थ आयें, त्यो-्यो उनको पाते जायूँ । 
ऐसे ही जब भगवानूने हमको मनुप्यशरीर दिया दे और उद्धारकी 
सब सामग्री ( सत्संग, भगवन्‍नाम आदि ) जुटा दी है, तो हमारा 
ठद्दार होगा द्वी, अब तो हम संसास-समुद्रके किनारे आ गये हैं#-- 
ऐसा दृढ़ विश्वास करके निमित्तमात्र बनकर साधन करें। 
जिसके पूवजन्मोके पुण्य होते हैं; वही भगवानकी तरफ चल 
सकता है---अगर ऐसा माना जाय तो पूर्बजन्मोंके पाप पुष्योफा फल 
तो पश्ञ-पश्नी-कीट-पतग भादि योनिवाले आणी भोगते ही हैं, फिर 
मलुप्पमें ओर उन प्राणियोंमें क्या फरक रहेगा ? भगवान्‌का कृपा 
करके मनुष्यशरीर देना कहाँ साथंक होगा? तथा ममुष्यजन्मकी 
जिलिक्षणता, महिमा क्‍या हुई १ मनुष्यजन्मफी महिमा तो इसीमें हे कि 
मनुष्य भावानूऊा आश्रय लेकर अपने कल्याणफे मार्गमें छग जाय । 


# मधसागरमे नोका नरतन आन लगी कड़म्े । 
संदगुरू केवट पार उतारे छूबों मति पड़के ॥ 
| व्च्थ्या सुदुल्भमिंद बहुसम्भवान्ते 
मानुष्यमर्थदमनित्यमपीह घीरः | 
तूणं यतेत न पतेदनुमृत्युयाव- 
न्िःभेयताय विषयः खलु सर्बतः स्थात्‌ | 
(श्रीमद्धा० ११ | ९। २९) 
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व्वाखुंदेवः सर्वम!+---महासगके आदिम एक भगबाव्‌ ही 
अनेक रुपोंमें हो जाते हैं---'सर्देक्षत वहु स्वां प्रजायेयेति' 
( छान्‍्दोग्य० ६ । २। ३) और अन्तमें अर्यात्‌ महाप्रल्यमें एक 
भगवान्‌ ही होष रह जाते हैं--'शिष्यते शेपसंश/ण ( श्रीमदक्धा० 





अनेक जन्मोंके बाद्‌ इस परसपुरुषार्थके साधनरूप मनुष्यशरीरको, 
जो अनित्य होनेपर भी अत्यन्त दुर्लभ है; पाकर बुद्धिमान्‌ पुरुषको 
चाहिये कि वह झीत्र-से-शीघ्र। मृत्यु आनेसे पहले ही अपने कल्याण- 
के लिये प्रयतत कर ले | विबयभोग तो समी योनियोंमें प्राप्त हो 
सकते हैं, इसलिये उनके संग्रहमें इस अमूल्य जीवनकी नहीं खोना 
आल 3 छ 22 

सदेहमाद्य' सुलभ सुदुलेम॑ प्लब॑ सुकर्प॑ गुरुकणधारम्‌ | 

मयानुकूलेन नभस्वतेरितं पुसान्‌ भवाव्धि न तरेत्‌ स आत्मद्य ॥ 

( श्रीमद्धा० ११५ | २० | १७ ) 

धयह सनुष्यञ्वरीर समस्त शुभ फर्ककी प्राप्तिका मूछ है और 
अत्यन्त दुर्लभ होनेपर भी अनायास सुलम हो गया है। इस संसार- 
सागरसे पार होनेके लियि यह एक सुदृढ़ नौका है; जिसे गुरुू्प नाविक 
चलाता है और में ( मगवान्‌ ) वायुरूप होकर इसे लक्ष्यकी ओर 
बढ़ानेमें सहायता देता हूँ। इतनी सुविधा होनेपर भी जो मनुष्य 
इस संसार-सागरसे पार नहीं होता; वह अपनी आत्माका हनन करनेवाला 
अर्थात्‌ पतन करनेवाठा है !.. $ 

#यहाँ ध्वासुदेवः? झब्द पुल्लिज्वमें ओर '्सर्व॑मः शब्द नपुंसकलिज्ष- 
में आया है । ध यहाँ धवासुदेव: सर्व» भी कह सकते थे; परन्तु ऐसा न 
कहकर “चाठदेंप: सवम कहा है| इसका तालय॑ यह है कि ध्सर्दमूः 
आगे मी भपुसक, सावस्-नद्टम आदि सत्रका समाहार हे 
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१० ३ | २५) ) इस प्रफार जब्र आदि और अन्तर्मे एक मगवान्‌ 
ही रहते हैं, तो बीचर्मे दूसए कहाँसे आया ! क्योंकि संतारकी 
रचना करनेमें भगधानके पास अपने सिंबाय कोई सामग्री नहीं 
थी, वे तो स्वयं संसारके रूपसे हुए हैं । इस वास्ते यह सत्र बाछुदेव 
द्दी है | 

जो चीज आदि भौर अन्तमें होती है, मध्यमें भी वही चीज होती 
है। जैसे, सोनेके गहने आदिमें सोना थे और अन्‍्तर्मे सोना रहेंगे, 
तो गहनोंमे दूसरी चोज कहौसे आयेगी १ केयछ सोना-ही-सोना है । 
मिंट्रीसे वननेवाले बतेन पहले मिंट्री थे और अन्त मिट्टी हो जायँँगे, 
तो बीचमें मिद्ठफे सित्राय क्‍या है ! केबल मिट्ठी-ही-मिट्ठी है । 
खौंडसे घने हुए खिछोने पहले खाँड थे और अन्तमें खाँड ही हो 
जायेंगे, तो बीचमें खॉडके सिय्ाय क्या है. ! केवल खाँड-द्वीखॉंड है। 
इसी तरहसे सृश्कि पदले भगयात्‌ थे और क्षग्तमें भगयान्‌ दी 
रहेंगे, तो बीचर्मे भगवानके सिवाय क्या है !। केवछ भगवान्‌-दी- 
भगयान्‌ हैं। जंसे सोनेको चाढ़े गहनोंके रूपमें देखे, चाहे पासेके 
रूप्में देखें, चाद्दे वफके रूपमें देखें, है. बह सोना ही । ऐसे दी 
संसार्म अनेझ रुपोमं, अनेक भाकृतिपोमिं एक भगवाने, 
ही हे । 

ब्रह्ममूत पुरुष निर्याण बअह्मझों प्राम ढोता है (गीता ५२४); 

नद्यभूत कोगीकी उत्समयुख मिलता टे (६। २७ ) अद्यमृत 
भगवानऊ़ी परामक्तिको प्राप्त ढोता है और उस मक्तिसे ततको जान- 
यर उसमें प्रवेश करता है ( गीता १८॥ ५४-५५ )--गीतादी 
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इष्टिसे ये तीनों ही अब्स्थाएँ हैं। अव्थाओंमें पस्िततन होता है। 
परतु 'बासुदेवः सर्वभ!---यह अत्रस्था नहीं है, प्रत्युत वास्तविक 
तत्र है | इसमें कमी पत्ितन नहीं होता | 


यह जो कुछ संसार दीखता है, सब भगवानका ही स्वरूप 

है | भगवानके सिवाय इस संसारक्षी खतन्त्र सत्ता थी नहीं, है 

नहीं ओर कभी होगी भी नहीं। अतः देखने, घुनने और समझसे- 

में जो कुछ पंसार आता है, वह सब-का-सब भगवत्स्वरूप ही है| 

भगवानकी आज्ञा है-...- 

मनसा वचसा दृष्ट्या ग्रह्मयतेष्न्येरपीन्द्रियेंः । 
अहमेव (न मत्तोच्य्यदिति वुध्यध्चमश्नसा ॥ 

( श्रीमद्धा० ११५। १३ | २४ ) 

भनसे, वाणीसे, इश्टसि तथा अन्य इच्धियोंसे भी जो कुछ 

ग्रहण किया जाता है, वह सब मैं ही हूँ। मुझसे भिन्‍न और कुछ 
नहीं है। यह सिद्धान्त आपलोग विचारपृवेक समझ लीजिये |? 


इस आज्ञाके अनुसार ही उस ज्ञानी अर्थात्‌ प्रेमीका जीवन हो 
जाता है | वह सब जगह भगवानको ही देखता है--.“थो मां पश्यति 
सर्वत्र से च मयि पश्यति' (गीता ६ | ३०)| वह सब कुछ करता 


हुआ मी भगवानमें ही रहता है--'सर्वथा वर्तमानोईपि स योगी 
मयि बर्ततेः (गीता ६। ३१) । 


किसीको एक जगह भी अपनी प्रिय वस्तु मिछ जाती है, तो 
उसको बडी असनन्‍नता होती है, फिर जिसको सब जगह ही अपने 
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ध्यारे इश्देवका अनुभव होता है,# उसकी ग्रसन्‍नताका, आनन्दका क्या 
ठिकाना ! उस आनन्द में विभोर हो कर “मगयानका ग्रेती मक्त कमी हँसता 
है, कमी रोता है, कमी नाचता है और कमी चुप होकर शनन्‍्त हो 

जाता है । इस तरह उसका जीवन अलोकिक आनन्दसे परिपूण हो 
जाता है | फिर उसमे लिये कुठ भी करना, जानना और पाना बाकी 
नहीं रहता | वह सर्बया पूर्ण द्वो जाता है अर्थात्‌ उत्तके लिये किसी 





# जिंत देखों तित स्थाममई है। 
स्थास कुंज यन जमुना स्थामा, स्थाम गगन घन घटा छई है ॥ 
सब रंगनमें स्वाम मरो है छोग कहत यह बात नई है | 
हों बोरी; के लोगन ही की; स्थाम पुतरिया बदल गई है || 
चंद्रसार रजिसार स्थाम है; मंगमद सार काम ग्रिजई है। 
नीलकठकोी कंठ स्थाम है मनहुँ स्थामता बेल बई है ॥ 
श्रुतिकों अच्छर ह्याम देखियत; दीप सिखा पर स्यामतई है। 
नर देवनकी फोन कथा है) अल्ख ब्रह्मछबि स्थाममई है | 
| बाग गद्वदा द्रबते यप्य चित्त रुदत्यभीक्ष्णं हसति क्वचिश् 
विलज्न उद्बायति रत्यते च मद्भक्तियुक्ो भुवन पुनाति ॥ 
( भ्रीमद्धा० ११। १४ | २४ ) 


(जिसकी थाणी मेरे नाम; गुण ओर छोलाका वर्णन करती-कस्ती 
गद्द दो जाती है; जिसका चित मेरे रूप, गुण) प्रभाव और 
छीलाओंको थाद फरतें-फरतें द्रवित हो जाता है, जो बारंबार रोता रहता 
है, कभी-कमी इसने छग जाता है। कमी लज्षा छोड़कर ऊँचे स्वरसे 
गाने च्गता है; कभी नाचने लग जाता हैं, ऐसा मेरा भक्त सारे ससारकों 
पवित्र कर देता है १ 
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भी अवस्थामें, किद्ी भी परिस्थितिमें कुछ भी प्राप्त करना वाकी नहीं 
रहता। 


जो भक्तिमार्गमें चलता है, वह “यह सत्‌ है भर यह भसत्‌ 
है? इस विविककों लेकर नहीं चलता । उसमें विवेकज्ञानकी प्रधानता 
नहीं रहती | उसमें केव भगवद्भाववी ही प्रधानता रहती है | केबल 
भगवद्भाव्ी प्रधानता रहनेके कारण उसके छिये यह सत्र संसार 
विन्मय हो जाता है | उसकी इश्टिमें जड़ता रहती ही नहीं । 
भगवानमें तल्लीनता होनेसे भक्तका शरीर भी जड़ नहीं रहता, 
प्र्युत चिन्मय हो जाता है; जेसे---भीराबाईका शरीर ( चिन्मय 
होनेसे ) भगवानके विग्नहमें छीन हो गया था | 
ज्ञानमारगम जहाँ सत-अस्ततका विवेक होता है, वहाँ भसतओी 
कोई सत्ता नहीं रहती, केवछ सत-स्वरूप ही रह जाता है | परन्तु 
मक्तिमागमें तत-असत्त्‌ सब कुछ मगवल्वरूप ही हो जाता है | फिर 
भक्त भगवल्वरूप संसघारकी सेवा करता है । छेवार्मं पहले तो सेवा, 
सेवक ओर सेब्य--ये तीन होते हैं । पर्तु अब भगबद्भावकी 
छत्यधिक गाढ़ता हो जाती है, तो सेवक-भावकी विस्मृति हो जाती 
है । फिर भक्त स्त्रय॑ं सेत्ररूप होकर सेव्यमें लीन हो जाता है | केश 
एक भगवत्तत्त ही दोष रह जाता है | इस तरह भगवद्भावमें तल्‍्लीन 
हुए भगवानके प्रेमी भक्त जहाँ-कहीं भी विचरतते हैं तो उनके दरशन, 
स्पश्श, भाषण भादिका प्राणियोंपर बड़ा अपर पढ़ता है | 
जबतक मलुप्योंकी पदार्थ भेगबुद्दि रहती है, तक उनको 
उन पदा्थोका वास्तविक स्वरूप समझमें नहीं आता । परन्तु अब 





+> कि अं 
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भोगबुद्धि सर्वंधा हृट जाती है, तब कपल भगवत्वरूप ही देखनेमें 
था जाता है। हु 
भामक भीत 

धवासुदेवः सर्वमः--उस तखको समझनेके दो प्रकार हैं--- 
( १) संस्ारकां अमाव करके परमात्माको रखना अर्थात्‌ संसार 
नहीं है और परमात्मा है ( २ ) सत्र कुछ भगवान-ही-मगवाव्‌ हैं । 
इसमें जो परिितन दीखता है, बह भी मगवानका ही रवरूप है, 
क्योंकि मगवानके सिशय उसकी कोई स्वतस्त्र सता नहीं है । 

उपयुक्त दोनों ही प्रकार साधकोंके दिये हैं ) जिस साधक- 
का परदा्थोंकों लेकर संसारमें आकर्षण ( राग ) है, उसको यह 
सब्र कुछ नहीं हैं, केवल परमात्मा ही दैं।--हस प्रणादीकोी अपनाना 
चाहिये । जिस साधकका पदायोंकों लेकर संसारमें किशिन्मात् 
भी आकर्षण नहीं है और जो केवछ भगवानके स्मरण, चिन्तन, 
जए, कीतन भदिमें छगा रहता है, उसको 'संसाररूपसे सब कुछ 
भगवान्‌ दी हैं?--इस प्रणाडीको अपनावा चाहिये । वास्तवर्म देखा 
जाय तो ये दोनों अणालियाँ तत्तसे एक ही हैं | इन दोनोंमें 
फाका झाना ही है कि जैसे सोने गहने और गदनेंके नाम, 
रूप, भाइति आदि अबंग-अठछ्ग होते हुए भी सब कुछ सोना- 
दी-सोना जानना । जहॉप संसारका अभाव करके परमात्माकों 
ते जानवा है, बढ़ों 'बित्रेक/-की प्धानता हैं; और जहाँ संत्तारको 
भगवल्वरूप मानना है, वहाँ भातः की मवानता हैं। निर्मणके 
उपासशोमें वििककी अवानता होती हैऔर समुणके उपासकोंमें 
मावकी अधानता द्वोती है । 
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संसारका अभाव करके परमात्मतत्तको जानना भी तचसे 
जानना है और छंसारको भगवत्स्वरूप मानना भी तच़से जानना है। 
कारण कि वास्तवमें तत्त एक ही है । फरक इतना ही है कि 
ज्ञानमार्गमं जाननेकी ग्रधानता रहती है और भक्तिमार्गमें माननेकी 
अधानता रहती है । इस वास्ते मगवानने ज्ञानमार्गमें मानमेको भी 
जाननेके अर्थमें लिया है---./इति मत्वा न सज्ञते/( ३ । २८ ) और 
अक्तिमागमें जाननेको भी माननेके अथमें लिया है (५। २९ 
९।| १३; १०। ३, ७, २७; २७,४७१ )। इसमें एक खास 
बात समझनेकी है कि परमात्माको जानना ओर मानना---दोनों ही 
ज्ञान हैं, तथा संसारकों सत्ता देकर संसारको जानना और मानना--- 
दोनों ही अज्ञान हैं | 2 

संसारको तत्ततसे जाननेपर संसारकी रंवतन्त्र सत्ताका अभाव हो 
जाता है, और परमात्माको तत्वसे जाननेपर परमात्माका अनुभव हो 
जाता है। ऐसे ही संसार भगवत्खरूप हं--ऐसा इढ़तासे माननेपर 
संसासकी स्वतन्त्र सत्ताका अभाव हो जाता है और फिर संसार संसार- 
रूपसे न दीख़कर भगवत्स्वरूप दीखने लग जाता है | तात्पय है कि 


परमात्म-तत्वका अचुभव होनेपर जानना ओर मानना--दोनों 
एक हो जाते हैं। 


“'इति शानवान्‌ मां प्रपद्यतेः--जो प्रतिक्षण बदलनेवाले 
संसारकी सत्ताको मानते हैं, वे भज्ञानो हैं, मूह हैं; पल्‍्तु जिनकी 
इष्टि कभी न वदलनेवाले भगवत्तत्तकी तरफ रहती 


व है, वे ज्ञानवान्‌ 
) असम्मूढ़ हैं। 'ज्ञानवानः कहनेका ताप्पर्य 


है कि बह तच्वसे 
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समझता है. कि सब जगह, सत्रमें और सत्रके रूपनें वस्तुतः एक 
भगयान्‌ ही हैं | ज्ञानवानकी शरणागति अर्थावी, आर्त और जिश्ञ्तु 
भक्तोफी तरह नहीं है । मगवानने ज्ञानीकों अपनी आजा बतायों 
है-.-'शानी त्वातीय में मतम!ः ( ७१८ )। जब ज्ञानी 
भगयावफी आव्य हुआ तो ज्ञानीकी आत्मा मगयान्‌ हुए; अत. एक 
भगपत्तयओें पित्राम दूसरी सचा ही नहीं रही । इस वास्ते ज्नी- 
की झारणागति उन तीनों मक्तोंसे रिलश्नण होतीं है । उसके अनुमव- 
में एक भगवत्तसके सिय्राय कोई दूसरी सत्ता होती ही नहीं---यद्दी 
उसकी शरणागति है | 
भग्ानकी इश्िमिें अपने सिगराय कोई अन्य तत्त दे ही 
नहों--- /मयि सर्वमिदं शोत॑ सुने मणिवणा इब, (७। ७ )। 
जैसे सूतयी मालमें मणियोंकी जगह मतकी गाँठ छगा दीं, तो माछा- 
में सूतके घ्ियाय अन्य क्या रहा? केखल सूत ही रहा | हाँ, 
दीजनेमें गाँठ 3छग दीखती हैं भोर धागा अहग दीखना है; परत 
तत्तसे एक ही चीज ( मृत ) है.। ऐसे ही संसारमें परमात्मा व्यापक 
दीखते हैं, पर्तु तत्तसे परमात्मा और ससार एक ही है। उनमें 
व्याप्य-ब्यापक्का भाग नहीं है। शत सब कुछ एक बाहुदेब ही 
है-- ऐसा जिप्तकों अनुभव होता है, चह भी मगवत्खरूप दी 
हुआ | मगउत्स्वरूप हो जाना ही उसकी शरणागति है 
'स भद्दात्मा खुदुलभ?-बहुत-से मनुष्य तो “हमें परमात्मा- 
दी प्राप्ति करनी है? इस ताक दृष्टि ही नहीं डाबते और ऐसा 
चाहते ही नहीं | जो इस तरफ दृष्टि डाबते हैं, वे भी धत्कण्ठा- 
पूर्वक अनन्यमायसे अपने जीवरतकीं सफल करनेमें नहीं लगते | जो 


१५० गीताकी राजब्रिद्या [भ० ७ 
अपना कल्याण करनेमें छगते हैं, ये मूखताके कारण पतमान्नप्रहिते 
54%: 


होकर अपने असली अवस॒त्कों खों देते है, जिससे वे परम 


हि 


अर, ्ध.. औीर 
बश्चित रह जाते हैं । 


इसी अब्यावके तीसरे इल्ेक्र्में भगवानने कह्ढा है 
हजार और दृजातम कोड 


[कन्न 


मनुप्याम 
के मनुष्य वाह्तव्रिक्त सिल्ठिके छिय 
यत्न करता हैँ | यत्न करनेवाले उन सिद्धि मी कोई एक मलुस्य 
पत्र कुछ बाबुच्च ही दे? ऐसा तचसे जानता है। ऐसा तखसे जातने- 


वाद्य मद्ात्मा अन्त दुरूम है। इसका तात्यय यह नहीं है कि 
पत्मात्मा दुलम हूँ, प्रत्युत हृदयसे पत्मात्मग्राप्रिके डिये छाते- 
वाले दुर्लम हैं | सब्चे हृदयसे परमात्मप्रातिके छिय्रे छगनेपर 
मजुय्यनात्रक्ों परमाम्प्राति हो सकती है, क्योंकि उसकी ग्रातिके 


डिये ही मनुप्य झरीर मिला है | 
संसाए्में सबर-के-सव मलुन्य घनी नहीं हो सकते | सांसारिक 
मम पल्त जो 
भोग-सामग्री सतको समान टीतिसे मिछ सकती। पलचु जो 
परमात्मतल्ल भगवान्‌ इंकरक्ो ग्रात हैं, समकादिकोंकों ग्राप्त हैं; 


नाख। वसिष्ठ आदि देवर्पि-महर्पियोक्ों ग्राप्त है, वही तल सब 
मतु्योकों समानक्ूपसे अवस्थ शर्त हो सकता है। इसलिये मनुप्य 
को ऐसा दुलम अवसर कर्मी नहीं खोना चाहिये। 


मयवानकी यह एक अडोकिक विव्क्षणता हैं क्लि वे मलेके 
डिये अन्नख्यसे, प्वासेक्नेडिये अछ्छपसे और वियदीके डिये शब्द, 
स्पद्त, रूप, रस आर गन्ब-रयस्े बनकर आते हैं | तने 


2... 
इन्द्रियों बनकर आते हैं | वें 





बणो 


ही 


ह्ठी धकल्य-विकलय बनकर 
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है। ही मन-बुद्धि-इख्धियाँ बनकर आते हैं। के ही संकल्प-विकल्प वेनकर 
शाते हैं।वे ही व्यक्ति बनकर जाते हैं । पल्ठ साप-दी-साथ दु:ख 
रूपते आकर मनुष्यकी चेताते हैं कि अगर ठुम्र इन वत्तुओको 
भोग्य मानकर इनके भोक्ता बनोगे, यो इसके फलखरूप तुमको 
दुःखी-दुःख भोगना पड़ेगा | इस बास्ते मनुष्यकी श्रम आनी 
चाहिये कि में भगवानकों भोग-सामग्री बनाता हूँ; मेरे छुखके छिये 
भगबानकों सुखकी सामप्री बनना पड़ता है ।भगवान्‌ किसमे विचित्र 
दयाह हैं कि यढ प्राणी जो चाहता हे, भगवात्‌ बेसे दी बन 
जते हैं । 

देखने, झुगने और समझनेमें जो कुछ आ रहा हैं। और ञो 
मन-जुद्धिदस्ियोंका विपय नहीं है, वह सत्र भगवान्‌ ही हैं और 
भगवानका ही दै---ऐसा मान ले, वास्तविकतासे अनुभव कर ले तो 
मनुष्य विचश्षण द्वो जाता है, 'स महात्मा खुदुलेभ/ हो 
जाता हैं । 

एक बैरागी बाबाजी थे | । वे गणेराजीका पूजन किया करते 
थे। उनके पास सोनेकी बनी हुई एक गणेशजीकी भोर [एक चूहे- 
की मूर्ति थी।वे दोनो मूर्तियाँ तीलमें बाबर थीं | एक बार 
बावाजीने चीयोंमें जानेका विचार क्षिया और वे उन मूर्तियों- 
यी बिक्री मरनेके डिये सुनारके पाप्त गये। झुनारने उन दोसों 
मूतियेंकी तीडफर दोनोंके बराबर दाम बता दिये तो वाबाजी 
छुनारपर बिगड़ गये कि त्‌ क्‍या कद्द रहा ढैँ ? गणेशजी तो देवता 
हैं और बूहा उनका बाइन है, पर व्‌ दोनोंका बराचर मूल्य बता 
रदा है | यद दींसे हो सकता है? छुनार बोला कि वावाजी ! मैं 
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गणेश ओर चूहेको नहीं खरीदता हूँ, मैं तो सोना खरीदता हूँ । 
सोनेका जिंतना वजन होगा, उसके अनुसार ही उसका मुल्य होगा। 
आगर सुनार गणेश और चूहेकों देखेगा तो उसको सोना नहीं 
दीखेंगा और आग सोनेको देखेगा तो उसको गणेश और चूहा नहीं 
दीखेगा | इस वास्ते छुनार न गणेशको देखता है, न चूहेको, वह 
तो केबल सोनेको ही देखता हे । ऐसे ही भगवानके साथ अभिन्‍न 
हुआ महात्मा संसारकों नहीं देखता, वह तो केवल भगवानको 
डी देखता हैं । 

कोई एक सन्त रास्तेगेँ चलते-चछते किसी खेतमें लघुशडझ् 
करनेको बेठ | उस खेतके मालिकने उनको देखा तो मतीरा (तखूजा) 
चुरानेवाला यही आदमी ढै--ऐसा समझकर पीछेसे आकर उनके 
सिरपर छाठी मार दी | फिर देखा क्रि ये तो कोई बाबाजी हैं; अतः 
हद्वाथ जोड़कर बोला--मद्ाराज ) मैंने आपको जाना नहीं ओर चोर 
समझकर लाठी मार दी, इसलिये मद्दाराज ! मुझे माफ़ करो 
झन्तने . कहा--'माऊ क्‍या करना : तने मेरेको तो मारा नहीं, तूने 
तो चोरको मारा हैं |? उसने कहय---“अत्र कया कहूँ महाराज ? 
सनन्‍्तने कहा--तेरी जेसे राजी हो, वेसे कर, उसने सन्तको बैछ- 
गाड़ीमें ले जाकर अस्पतालमें भरती कर दिया | वहाँ मलहम-पटटी 
करनेके वाद कोई आदमी दूध लेकर आया और बोला--महाराज ] 
दूध पी लो ! सनन्‍्तने कदहा--6तू बड़ा चालछाऋ हे, होशियार है । 
तेरे विचित्-विचित्र रूप हैं | त्‌ विचित्र-विचित्र छोढाएँ करता है । 
तने छाठीसे मारा ओर अब कहता हैं कि दूध पी लो !! बह 
देसी डर गया और कहने लगा--थ्वाबाजी ! मैंने नहीं माता है ऐ 
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सन्त बोले-..'बिल्कुठ झूठी वात हैं। मे पहचानता हूँ, व ही था । 
ठने ही माश है । तेरे सितरष और कौन आये, कहोँसे आये और कैसे 
कये ? पडले तो माय टाठोसे और अब आया दूध पिछने ! में दूध 
पी छूँगा, पर था तू ही ।? इस तरह बाबाजी तो अपनी 'बाछुदेवः 
सर्वमः वाली भाषामें बोछ रहे थे और वह सोच रहा था कि बाबाजी 
कहीं फँसा न दें | तात्पर्य यह है कि सन्‍त केवल भगवानकों ही 
देखते हैं कि छाठी मारनेवाढा, मल्हम-पट्टी करनेवाला, दूध पिलाने- 
बाठा--सब तू ही है । 
भद्यत्माओंफी महिमा 


जहाँ सन्त-द्दात्माओंका वर्ण आता हैं, वहाँ कहद्दा 
गया है-. 

१---जो ऊँचेदर्जके तत्तज्ञ जीवन्मुक्त महापुरुष होते हैं, वे 
अमिसनमात्र और अखण्डरूपसे वेब अपने स्वरूपमें अथवा भगवत्तत्त्त- 
में स्थित रहते हैं | उनके जीवनसे, उनके दशनसे, उनके चिन्तनसे, 
उनके शरीरका स्पश की हुई बायुके स्पशसे जीबॉका कल्याण होता 
हता है। 

२--जौी मनुष्य टन महापुरुषोंकी महिमाकों नहीं जानते, 
उनके सामने वे महापुरुष अपने मावोंसे नीये उतरते हैं तो कुछ 
कह देते हैं; जेसे---सन्त+हात्माओने ऐसा किया है, उनके फ़िये 


हुए आचरणों और कड़े हुए वचनोंके अनुसार ही शात्र बनते हैं, 
आदि | 
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३-जब वे इससे भी दीचें उतर्ते हैं तो कह देते हैं कि 
सन्त-महात्माओंकी आज्ञाका पान करना चाहिये। 

४---जिनसे उपर्युक्त वातका पाछन नहीं होता, उन साधकों 
के सामने वे स्वयं ऐसा विधान कर देते हैं कि ऐसा करना चाहिये, 
ऐसा नहीं करना चाहिये । 

५---जब वे इससे भी नीचे उतरते हैं तो 'ऐसा करो थौर 
ऐसा मत करो?--ऐसी भाज्ञा दे देते हैं. । 

[ सन्‍्तोंकी भाज्ञामें जो सिद्धान्त भरा हुआ है, वह आज्ञापालक- 
में उतर आता है| उनकी आज्ञापाज्नके बिना भी उनके सिद्धान्तका 
पालन करनेवालॉका कल्याण हो जाता है; परन्तु वे महात्मा भज्ञाके 
रूपमें जिसको जो कुछ कह देते हैं, उसमें एक विलक्षण शक्ति आ 
जाती है । आज्ञापालन करेबालेको कोई परिश्रम नहीं पड़ता और 
उप्तके द्वारा स्वतः-स्वाभाविक वैसे आचरण होने लगते हैं | ] 

६---जो उनकी आज्ञाका पाछन नहीं करते, ऐसे नीचे दर्जे 
साधकोंकी वे कहीं-कहीं, कमी-कमी शाप या वरदान दे 
देते हैं । 

इस परम्परामें देखा जाय तो ( १) जो कुछ नहीं करते, 
निरन्तर अपने स्वरूपमें ही स्थित रहते हैं--यह उन सन्त-महा- 
पुरुषोंका ऊंचा दर्जा हो गया, ( २) शात्रोंने ऐप्ता कहा, सम्त- 
महात्माओंने ऐसा किया--इस तरह संकेत करनेसे उन सन्तोंका 
दूसर दर्जा हो गया, ( ३ ) सन्तमहात्माओंकी आज्ञाका पालन करना 
चाहिये--यह उन सन्तोंका तीस दर्जा हो गया, ( ४) ऐसा 
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हा 


करना चाहिये और ऐसा नहों ऋता चाहिये --दसत तरदका विवान 
करनेसे उन सत्तोंका चोथा दर्जा हो गया, ( ५) तुप्र ऐसा करो 
ओर ऐसा मत करो---पह उन सन्‍्तोंके पाँच दर्जेफी बात हो गयी, 
(६ ) श्ञाप भर कदावन देना उन सके छठे दर्जी बात दो 
गयी | इन सत्र दजामें सन्त महापुक्ठतोंश्ा जो नोवे उतना है, उसमे 
उनकी ऋमश, अधिशझाविक दयाहुना है । वे शाप और वरदान दे 
दें, ताडना कर दे, इसमें उन सनन्‍्तोका दर्जा तो नोचे हुआ, पर 
इसमें उनका अत्यधिक त्याग है। कारण द्लि उन्होंने जीजेंके उद्धार- 
के छिपे द्वी नीचा दर्जा रवीफार कर लिया । इसमें उनका लेशमात्र 
भी अपना स्वार्प नहीं हैं । 


ऐसे ही मायान्‌ भी अपने स्वद्दतें निय विल्तर हिवते 
रहते हैं, यह उनके ऊँचे दर्जेकी यात हे, परन्तु वे ही मातनान्‌ अथपिक 
कृपादुताऊे कारण, कृपाओे पंश हो रर जोशेका उद्धार करनेके लिये 
अखार लेक छोलठा कहे हैं। उनको वोज्ाआकोी देखने-सुननेतें 
छोगोंका उद्धार होता है |मगयराव्‌ और भोचोचे उततते हैं तो 
कहकर वता देते हैं, आज्ञा दे देते हैं। उससे मी नीचे उततते हैं 
तो शामन करके छोगोको सद्दी रात्तेर छाते हैं। उमपे भी नोवें 
उततते हैँ तो शाप और वदान दे देने हैं अबया उमके और सप्तार- 
के हितओे लिये उत्तर शरेसे गियोग भी कह देते हें। 

सम्बन्ध 

जी भय गनऊ़ी महतातों तवत्हर नगहानूके ऋण होते हैं, 

ऐये भक्तोंश्रा वर्गन सोलहवेंते उन्मोस्तरें शडोक्तत्ध करनेडे बाद अर 
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भगवान्‌ अगले तीन लोकोमें देवताओंके शरण होनेवाले पुरुषोंका 
वर्णन करते हैं | 


इलोक--- 
कामैस्तेस्तेहतशानाः प्रपच्चन्ते <न्यद््‌वताः | 
ते ते नियममास्थाय प्रद्धत्या नियताः खया॥ २० ॥ 
श 
अर्थ--- 


उन-उन कामनाओंसे जिनका ज्ञान अपहृत हो गया हैं, ऐसे 
बे प्राणी अपनी-अपनी प्रकृतिसे नियन्त्रित होकर ( देवताओंके ) उन- 
उन नियमोंको धारण करते हुए उन-उन देवताओंके शरण हो 
जाते हैं# । 

व्याख्या 

वमैस्तैस्तेहलक्ञाना--उन-उन अर्थात्‌ इस छोकके और 
परछोकके भोगोंकी कामनाओंसे जिनका ज्ञान ढक गया है, आच्छादित 
द्वो गया है | तात्पय है. कि परमास्माकी प्राप्तिके लिये जो विवेक युक्त 


मनुष्यशरीर मिछा है, ठस शरीरमें आकर परमात्माकी ग्राप्ति न करके, 
> अपनी कामनाओंकी पूर्ति करनेमें ही छगे रहते हैं । 


# इसी अध्यायके पन्द्रहवे श्लोकम्मे वर्णित पुरुषोंका ज्ञान तो 
मायासे ढका हुआ है ओर यहाँ वर्णित पुरुषोंका ज्ञान कामनासे ढका 
हुआ है । बहाँफे का तो कामनापूर्तिके लिये जड़-पदार्थोका आश्रय 
लेते हैं और यहाँके पुरुष कामनापूर्तिके लिये देवताओंका आश्रय 
लेते हैं| वहाँके पुरुष दुषताके कारण नरक्ोमे जाते हैं और यहाँके 
पुरुष कामनाके कारण बार-बार जन्‍्म-मरणको प्राप्त होते हैं | 
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संयोगनन्य छुखकी इच्छाक़ो कामना कहते हैं | कामना दो 
तरदकी होतो दै--पहाँके भोग भोगनेके छिये धन-संप्रहकी कामना 


और स्वर्गादि परछोकके भोग भोगनेके लिये धमं-संग्रहकी 
कामना | 


धन-संग्रहकी कामना दो तरहकी होती है --पहली, यहां चाहे 
जैसे भोग भोगें, चाहे जब, चाहे जहाँ और चाहे जितना धन खर्च 
करें, सुश्च-आरामसे दिन ब्रीतें आदिके लिये कर्थात्‌ सयोगजन्य 
सुल्के लिये धन-संप्रहकी कामना होती है और दूसरी, मै धनी हो 
जाऊं, घनसे में बड़ा वन जाऊँ, आदिके लिये अर्थात्‌ अमिमानजन्य 
सुखके छिये धन-संग्रहफी कामना द्वोती है । ऐसे ही धर्म-संग्रहकी 
कामना भी दो तरहकी होती दै--पहली, यहाँ मै धर्मोत्मा कहलाऊँ 
और दूसरी, परलोफमें मेरेको भोग मिले। इन सभी कामनाओोसे सत्‌- 
अप्ततू, नित्य-अनित्य, सार-अप्तार, बन्च-मोक्ष आदिका विवेक 
भष्ठादित हो जाता है ! विधेफ भाच्छादित होनेप्ते वे यह समझ 
द्वी नद्बीं पाते कि जिन पदार्थोकी हम कामना कर रहे हैं, वे पदार्थ 
हमारे साथ कबतऊ रहेंगे और हम उन पदायोंके साथ कबतक रहेंगे। 


“प्रकृत्या नियताः स्वया!॥--कामनाओंऊके कारण विवेक 
दा जानेसे वे अपनी प्रकृतिसे नियंत्रित कहते हैं अर्यात्‌ अपने 
१४७७७ ४ नननूूररर____ वीक ३ ३ की मीलककलीकीफ मील लक 

७ यहाँ जो :प्रड्ृत्या नियताः सखयाः कहा है। इसीको सन्न ईवें 
अध्यायफे तीसरे इ्लोफर्म प्यो यच्छुदरःस एवं स? फह्ा है । 


प्वया! कइनेका तालय है कि अपनी-अपनी प्रदृतिके अनुसार 
सबको कामनाएँ भी अडा-अछूग होती हैं | 
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घभावके परवश रहते हैं | यहाँ प्रद्नतिः शब्द व्यक्तितत खवभाव- 
का वाचक है, ब्यष्टि प्रकृतिका वाचक नहीं | यह व्यक्तिगत स्वभाव 
सबमें मुख्य होता है--../स्वभावो सूर्धिन वर्तते! । इस बास्ते व्यक्ति- 
गत स्वमावकों कोई छोड़ नहीं सकता---५या यस्य प्रकृतिः स्वभाव- 
जनिता केनापि न त्यज्यते? | परन्‍न्‍तु इस स्वभाव जो दोष हैं, 
उनको तो मलुष्य छोड़ ही सकता है । अगर उन दोषोंको मनुष्य 
छोड़ नहीं सकता, तो फिर मनुष्यजन्मकी महिमा दी क्‍या हुई ! 
मनुष्य अपने स्वभावकों निर्दोष, शुद्ध बनानेमें सर्वथा स्वतन्त्र है । 
परन्तु जबतक मनुष्यके भीतरमें कामनापूर्तिका उद्देश्य रहता है, 
तबतक वह अपने खभावकों छुघार नहीं सकता और तभीतक 
स्वभाववी प्रवछता और अपनेमें निबछ्ता दीखती है | परन्तु जिसका 
लदृदेंश्य कामना मिटानेका हो जाता है, वह अपनी प्रकृति-(रवभाव-) 


का छुघार कर सकता है अर्थात्‌ उससे प्रकृतिकी परवशता नहीं 
रहती । 


धत॑ त॑ नियममास्थायः--ऋमनाओंके कारण अपनी प्रक्ृतिके 
पर्व होनेपर मलुष्य कामनापूर्तिके अनेक उपायोंकी और विधियों- 
( नियमों- ) को इूँढ़ता रहता है । अमुक यज्ञ करनेसे कामना पूरी 
होगी कि अमुक तप करनेंसे ! अप्तुक दान देनेसे कामना पूरी होगी 
कि अमुक मन्त्रका जप करनेसे १ आदि-आदि उपाय खोजता रहता 
है | उन उपायोंकी विधियाँ अर्थात्‌ नियम अछग-अब्ा होते हैं। जैसे... 
अप्तुक कामनापूर्तिके डिये अपुक बिधिसे यज्ञ आदि करना चाहिये 
शोर भपरुक स्थानपर करना चाहिये आदि-भादि | इस तरह मनुष्य 
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#पनी वामनापूर्तिक्रे छिये अनेक उपायो और नियमोंकी घाएण 
करता है । 


ध्रपथन्तेइन्यंदेवताः'---कामनापूर्तिके लिये अनेक उपायो और 
नियमोंदी धारण करके मनुप्य अन्य देवताओकी शरण लेते हैं, मेरी 
शरण नहीं लेते । यहाँ “अन्यदेवता कहनेका तातपे हे कि ये 
देवताओंकी मगवत्त्वरूप नहीं मानते हैं, प्रत्युत उनकी अलग सत्ता 
मानते हैं, इसीसे उनको अन्तबाला ( नाइबान्‌ ) फछ मिछता दै--- 
अन्तवत्तु फ् तेषां! (गीता ७ | २३ ) | आग वे देवताओकी 
भंग सत्ता न मानकर उननो भगवस्तबरूप ही मानें; तो फिर उनको 
छ8न्‍्तबाला पल नहीं मिलेगा, प्रत्युत अविनाशी फछ मिलेगा । 


यहाँ देवताओंकी शरण लेनेमें दो कारण मुछएय हुए---एक 
कामना और एक छपने स्वमाववी परवशता । 


इल्येक--- 


यो यो यां यां# तमुुं भकः श्रद्धयार्चितुमिच्छति । 
तस्य तस्याचछां भ्रद्धां तामेव विद्धाम्यहम | २१ ॥ 


# जैसे यहां ध्यो यो या या? आया दे; वैंसे दी आठवें अध्यायके 
छठे इलोपघर्मे थयं य॑ वापि स्मस्‍न्‍भावम? आया है| दो बार 'बत्‌! अब्दका 
अर्थात्‌ ध्यों यो, थयां थाम? और भय यम? हशब्दोका प्रयोग करनेका 
ताथये है कि ईैसे मनुष्य उपासना परनेमें खतन्त्र है अर्थात्‌ देवताओं- 

की उपासना परे चाहे भैरी उपासना करे--इसमें व खतन्‍्त है। ऐसे 
ही अन्तकार्में स्मरण फरनेमें 'भी मनुष्य सबंथा ग्वतस्त दे अर्थोत्‌ मेरा 
स्मरण फरे सादे किसी औरफा स्मरण करे---इसमे वह खतन्‍्त्र दे। 


शी० रा० धि० ९--- 
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अर्थ--- 

जो-जो भक्त जिस-जिस देवताका श्रद्धापूवक पूजन करना चाहता 

है, उस-उस देवताके प्रति मैं उसकी श्रद्धाको दृढ़ कर देता हूँ । 
व्याख्या--- 

थयो यो यां यां तज्लु भक्त४'* ”*“ * 'तामेव विद्धास्यदम?--: 
जो-जो मनुष्य जिस-जिस देवताका भक्त होकर श्रद्वापूवंक यजन- 
पूजन करना चाहता है, उस-उस मनुष्यकी श्रद्धा उस-उ्त देबताके 
प्रति मैं अचछ यानी छ कर देता हूँ । वे दूसरोंमें न छगकर मेरेमें 
ही छा जायँ--ऐसा मैं नहीं करता | यद्यपि उन-उन देवतांमें 
छगनेसे कामनाके कारण उनका कल्याण नहीं होता । फिर भी मैं 
उनको उनमें छगा देता हूँ, तो जो मेरेमें श्रद्धाप्रेम रखते हैं, अपना 
कल्याण करना चाहते हैं, उनकी श्रद्वाको मैं अपने प्रति छढ़ केसे 
नहीं करूँगा अर्थात्‌ अवश्य करूँगा। कारण क्रि मैं ग्राणिमात्रका 
सुहृद्‌ हँ---/खछदं सर्वभूतानामः( गीता ५। २९ )। 


इसपर यह शक्ल होती है कि आप सबकी श्रद्धा अपने में ही 
इढ़ क्यों नहीं करते ? इसपर भगवान्‌ मानो यह कहते हैं कि अपर 
मैं सबकी श्रद्धाको अपने प्रति छू करवारऊँ तो मनुष्यजन्मकी 
खतन्त्रता, सार्थकता ही कहाँ रद्दी ? तथा मेरी स्वार्थपतताका त्याग 
कहाँ हुआ १ अगर लोगोंको अपनेमें ही छगानेका मेरा आग्रह रहे, 
तो यह कोई बड़ी बात नहीं है; क्योंकि ऐसा बरतीब तो दुनियाके 
सभी स्वार्थी जीवोंका स्वाभाविक होता है । इस वाश्ते मैं इस 
स्वार्परताको मिटाकर ऐसा स्वभाव सिखाना चाहता हूँ कि कोई भी 
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मनुष्य पक्षपात करके दूसरोंसे केवछ अयनी पूजा-प्तिप्ठा कखानेमें 
ही न लगा रहे ओर क्रिप्तीको पराधीन न बनाये | 

अब दूसरी शड्ढा यह होती है कि आप उनऊी श्रद्धाकों उन 
देवताओंके प्रति दइ कर देते हैं, इससे आपकी साधुता तो सिद्ध हो 
गयी, पर उन जबोंका तो आपसे त्रिपुव् होनेत्ते अद्ठित ही इआ १ 
इसका समाधान यह है कि आग मैं उनकी श्रद्धाको दूसरोंसे हटाकर 
अपनेमें छानेका भाव रखूँगा तो उनको मेरेमें अश्नद्धा पैदा 
होगी | पल्तु आर में अजेमें छात्रेक्ा माव नहों रखूँगा और 
उनको ख्तन््रता दूँगा, तो उस खतन्त्रताकी पानेयाछमें जो बुद्धिमान 
होंगे, वे मेरे इस वर्ताबफ़ों देखऋर मेरे तरझ हो आक्षष्ट होंगे | 
इस वारते उनके उद्घारका यद्दी ततक्ना बढ़िया दे । 

अंब्र तीघती शाड्या यह होतो है ह्लि जच्र आप लर्म उनकी 
श्रद्वाको दूसरोंमें बढ़ कर देते हैं, तो फिर उम्र श्रद्माक्नो कोई मिठा 
ही नहीं सक्ता | रिएर तो उनका पता हो होता चढ़, जाया ! 
इसका समावान यह है क्र में उनको श्रद्वाफ्रों देवताओश्ने प्रति ही 
इंढ़ करता हूँ, दूसाके प्रति नहाँ-ऐप्तो वात नई है । मै तो 
उनकी इच्छक्के अनुप्त ( ढ्वा उनफरो श्रद्ह्रों ६६ करता हूँ और 
अपनी इब्छाफ़ों बदछनेमें मनुष्य खनल्र है, योग्य दे । इच्छाको 
बदलनेमें वे पवशा, निरेठ्ठ ओर अग्रोष नहीं हैं । आए इच्छाको 
वदलनेम वे पत्नध्न होते तो फ्रिर मनुश्यजन्व्क्ों मशिमा ही कहाँ 
रही ! और इच्छा कामना-) का त्याग करनेकी आज्ञा भी भगवान्‌ 
नहीं दे सकते थ्रे--अहद्दि शब्रु मदहाबादो क|मरूपं दुराखदमः 
(गीता ३। ४३ )। 
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इलोक--- 

स॒ तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनमीहते । 

लभते च ततः कामन्‍्मयेव विहितानि त्तान॥ २२॥ 

अथ--- 

उस ( मेरे द्वारा दृढ़ की हुई ) श्रद्धासे युक्त होकर वह. पुरुष 
( सकामभावपूर्वक ) उस देवताकी उपासना करता है और उसकी 
वह कामना पूरी भी होती है; परन्तु वह कामना-यूर्ति मेरे द्वारा विहित 
की हुई ही होती है। ' 

व्याख्या--- 

“स तया श्रद्धया युक्त/ ''*“*'मयेष विहितान्दि तान!-- 
मेरे द्वारा इृढ़ की हुई श्रद्धासे सम्पन्न हुआ वह पुरुष उस देवताकी 
आराधनाकी चेष्टा करता है और उस डेवतासे जिस कामनापूर्तिकी 
आशा रखता है, उस कामनाकी पूर्ति होती है | यदि वास्तवमें 
उस कामनाकी पूर्ति मेरे द्वारा ही की हुई होती है, परन्तु वह्द 
उसको देवतासे ही पूरी की हुई मानता है। वास्तवमें देवताओंमें 
मेरी ह्वी शक्ति है और मेरे ही विधानसे वे उनकी कामनापूर्ति 
करते हैं । 

जेसे सरकारी अफ्सरोंको एक सीमित अधिकार दिया जाता 
है. कि तुमठोग अप्ुक विभागमें अमुक अवसरपर इतना खर्च कर 
सकते हो, इतना इनाम दे सकते हो | ऐसे ही देवताओंमें एक 
सीमातक ही देनेकी शक्ति होती हे; इस वास्ते वे उतना ही दे सकते 
हैं, अधिक नहीं । बल अधिक-से-अधिक इतनी शक्ति होती 

है कि वे अपने-अपने उपाप्कोंको अपने-अपने छोकोमें के जा सकते 
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हैं। परल्तु अपनी ठपासनाका फल मोगनेयर उनको बहोँसि छोटकर 
पुनः संसारमें आना पड़ता हैं (गीता ८ | १६ )। 
यहाँ भयैवः कहनेफा तात्पय हे कि संसारमें खतः जो कुछ 
संचालन हो रहा है, वद सब मेए ही किया हुआ है । इस वास्ते 
जिम्त किसीकों जो कुछ मिलता है, वह सत्र मेरे द्वाता विधान 
जिया हुआ ही मिछ्ता हैं | कारण ऊि मेरे प्िताय विधान करनेवाला 
दूसरा कोई नहीं है | आए कोई मतुण्य इस रदृस्थफ्रों समझ छे, तो 
फिर वह केबछ मेरी तरफ ही खिंचेगा । 
सम्बन्ध--- 
अब भगवान्‌ उपापनाते अनुत्तार ऋठका वर्णन करते हैं । 
इलोक--- 
अन्तवचु फल तेपां तद्बध्यर्पमेघलाम । 
देवान्देवयज्ों यानिति म्लक्ता यान्तवि मामपि ॥ २३ ॥ 
अप-- 
परन्तु उन अन्यबुद्विवाले पुरुषों क्रो उन देववाओंकी आराधनाका 
फलछ अन्तताला ( नाशयान्‌ ) दो मिलता है । देवना ओका पूजन 
करनेवाले देवनाओझ्ोो प्रा होते हैँ ओर मेरे भक्त मेरेको ही प्राप्त 
द्वोते हैं | 
व्यास्या--- 


अन्तवचु फल तेपां तद्भवत्यल्पमेधसाम!--देवताओंकी 
उपासना करनेवाले अल्पबुद्वियुक्त पुरुषीफों अन्तवाल्य अर्थात्‌ सीमित 
ओर नाशवान्‌ फल मिलता है । यहाँ शद्ढा दोती है कि मगवानके 
द्वारा उचान किया हुआ फछ तो नित्य ही होना चाहिये, फिर उनको 
अनित्य फल क्यों मिच्ता है ? इसका समाधान यद्ू है कि एक तो 


१३४ गीताकी राजविद्या [आ० ७ 


उनमें नाशवान्‌ पदा्योकी कामना है और दूसरी बात, वें 
देवताओंको भगवानसे अछग मानते हैं | इस वास्तें उनको 
नाशवान्‌, फछ मिलता है । परन्तु उनको दो उपायेंसे अविनाशी 
फल पिल सकता है---एक तो वे कामना न रखकर ( निष्काम- 
भावसे ) देवताओंदी 6पासना करें तो उनको अविनाशी फल मिक 
जायगा और दूसरा वे देवताओंको मगवानूसे भिन्न न समझकर अथोत्‌ 
* भगवन्सवरूप ही समझकर उनवी ठपासना करें तो यदि कामना 
रह भी जायगी, तो भी समय पाकर उनको अविनाशी फछ मिल 
सकता है अर्थात्‌ भगवद्माप्ति हो सकती है । 


यहाँ शतत? कहनेका तात्पय है कि फल तो मेरा विधान क्रिया 
हुआ ही मिलता है, पर कामना होनेसे वह नाशवान्‌ हो 
जाता है । ह 


यहाँ “अल्पमेघसाम? कहनेका ताप्पर्य है. कि उनको नियम 
तो अधिक धारण करने पड़ते हैं तथा विधियाँ भी अधिक करनी 
पड़ती हैं, पर फल मिलता है सीमित और अन्तवाला | परन्तु मेरी 
आराधना करनेमें इतने नियमोंकी जरूरत नहीं है तथा उतनी 
विधियोंकी भी आवश्यकता नहीं है, पर फल मिलता है असीम और 
भनन्‍्त । इस तरह देवताओंकी उपासनामें नियम हों अधिक, फछ 
हो थोड़ा और हो जाय जन्ममरणरूप बम्धन और मेरी आराधनामें 
नियम हों कम, फछ हो अधिक और हो जाय कल्याण--ऐसा होने- 
पर भी वें उन देवताओंकी उपासनामें छगते हैं और मेरी उपासनार्में 
नहीं छगते । इस वास्ते उनवी बुद्धि आप है, तुच्छ है । 


श्श्द गीताकी राजविद्या [ अ० ७ 


यहाँ 'मद्धक्ता यान्ति मामपि? का ताल है. कि जीव ,कैसे 
ही आचरणोंवाछा क्यों न हो भर्यात्‌ वह दुधचारो-से-दुराचारी दी 
क्यों न हो, आखिर है तो मेरा ही अंश । उसने केवड आसक्ति 
और आग्रहपूर्वक संसार्के साथ सम्बन्ध जोड़ लिया है | आए 
संसारकी आसक्ति और आग्रह न हो तो उसे मेी प्राप्ति हो दी 
जायगी । सर 
वशप दात--- 
सत्र कुछ भावत्सरूप ही है और भागवानका विव्वान भी 
भगवत्स्वरूप है--ऐसा होते हुर भी मगवानूसे भिन्न संप्तारकी 
सत्ता मानना और अपनो कामना रखना--ये दोनों ही पतनके 
कारण हैं | इनमेंसे यदि कामनाका सबंया नाश हो जाय तो 
संसार भगवत्स्वरूप दीखने छा जाया। और यदि संसार भगवःस्त- 
रूप दीखने छग जाय तो कामना मिठ जायगी । फिर मात्र 
क्रियाओंके द्वारा भगवान्‌की सेवा होने छग जायगी। अगर संसार- 
का भगवत्स्वरूप दीखना और कामनाका नाश होना--दोनों एक 
साथ हो जायें तो फिर कहना ही क्या है। 
सम्बन्ध 
यद्यपि देवताओंक़ी उपासनाक्रा फू सीमित और अन्तवाला 
होता है, फिर भी मनुष्य उसमें क्यों उठन्न जाते हैं, भगवानूमें 
क्यों नहीं लगते !-इसका उत्तर अगले इल्लोकमें देते हैं | 
इलोक-- 
अव्यक्त व्यक्तिमापन्‍्न॑ मनन्‍्यन्ते मामबुद्धयः । 
पर भावमजानन्तों ममाव्ययमजुत्तमम्‌ ॥ २७ ॥ 
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अर्प--- 

बुद्विद्दीन मनुष्य मेरे सरेश्रेष्ठ अविनाश पत्मभावक्री ने जानते 
हुए अवयक्त अर्वात्‌ मन-इद्धियोंप्ते पर मुझ संविदान-दपन परमालाको 
मनुष्यफी हाहू ही शेर घारण करवेबाला मानते हैं । 

व्याज्या-- 

। भअव्यकत व्यक्तिमापन्न ७०३१४ & ४०५०५ ०» 'ममाब्ययमनुसमस्‌!-+ 
जो निय्युद्धि मनुष्य है और जिनकी मेरेंमे श्रद्वा-पक्ति नहीं हे, थे 
भयम्रेषाके कारण अर्थात्‌ समझकी करीके कारण मेरेकी साधारण 
मनुप्यफी तरह भव्यक्तसे व्यक्त होनेबादा« अर्थात जन्मने-मानेबाला 
मानते & | मेरा जो अविनाशीं अध्यवाव है अर्थात्‌ मिससे बढ़- 
कर दूसंग़ कोई हो ही नहीं सकता और देश, काल, वस्तु, व्यक्ति 
आदिमें परिपृण रूता हुआ इन सत्रते अवोत सदा एकहय रहने- 
वाडा, मिल और कम्सवद्ध है --ऐसे मेरे अगिनाश्ी मंजकों थे नहीं 
जानने और मेरा अयतार लेनेस्ता जो तत्य है, उप्तको नहीं आनते। 
इस वाले वे मेरेजो संघारण मनुण्य मानऋर मेरी अपास्तना नहीं 
करते, प्रथुत देवगाओंफी उपासना करते हैं। 

'भदुद्धय/ पदका यह अग नहीं हैं कि उनमें बुद्दिका भमाव 
है, प्रग्युत मुद्विमे विवि रहते हुए भी अर्रत संवाफों उपत्ति- 
विदाशश्ील जानते हुए भी इसे भागते नहीं--यही उनमें बुद्धिरह्ित- 
पना है, मूहता है| 

* अब्यकतादीनि भूतानि व्यक्तमथ्यानि भारत | 

अव्यकनिधनास्येव सतत का वरिदेवना ॥| 
(गीता २। २८ ) 
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दूसरा भाव यह है कि कामनाको कोई रख नहीं सकता, कामना 
रह नहीं सकती; क्योंकि कामना पहले नहीं थी और कामनापूर्तिके 
बाद भी कामना नहीं रहेगी । वास्तवमें कामनाक्ी सत्ता ही नहीं दै, 
फिर भी उसका त्याग नहीं कर सकते---यही अबुद्धिपना है । 
मेरे स्वरूपको न जाननेसे वें अन्य देबताओंकी ठपासनामें छग 
गये और रुृत्पत्ति-विनाशशील पदार्थोंकी कामनामें छग जानेसे वे 
बुद्विहीन मनुप्य मेरेसे विमुख हो गये | यथ्पि वे मेरेसे अछग नहीं 
हो सकते तथा मैं भी उनसे अछग नहीं हो सकता, तथापि कामनाके 
कारण ह्ञवान ढका जानेसे बे देवताओंकी तरफ खिंच जाते हैं । 
अगर वें मेरेकी जान जाते, तो किर केवल मेरा ही मजन करते | 
( १) बुद्विमान्‌ पुरुष वे होते हैं, जो भगवावके शरण होते 
हैं। वे भगवानको ही सर्वोपरि मानते हैं। ( २) अल्पमेवावाले 
पुरुष वे होते हैं, जो देवताओंके शरण होते हैं । वे देवताओंको 
अपनेसे बड़ा मानते हैं, जिससे उनमें थोड़ी नम्रता, सरब्ता रहती 
है। ( ३) अवुद्धिवाले पुरुष वे होते हैं, जो भगवानको देवता- 
जैसा भी नहीं मानते; किन्तु साधारण मनुष्य-जेसा ही मानते हैं | थे 
अपनेको ही सर्वोपरि, सबसे बड़ा मानते हैं (गीता १६ | १४-१५)। 
यही दीनोंमें अन्तर है | 
“पर भावमजानन्त” का तात्य है कि मैं अज रहता हुआ, 
अविनाशी होता हुआ और छोकोंका ईश्वर होता हुआ ही अपनी 


प्रकृतिको वहर्मे करके योगमायासे प्रकट होता हूँ--इस मेरे परमभाव- 
को बुद्धिहीन मनुष्य नहीं जानते | 


१०, 


'अदुत्तमम! वही तय है हि हि क्ष्यार्पम जत्की 
उत्तम ने अपार, मिस उ्तम 


अवुतम भावी वे नहीं 
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जल बए्फ, दूँदें, वादक और भापख्पसे साकार है और परमाणुरुपपे 
निशकार है, तेज ( अग्नितत्त ) काठ और दियासछाईमें रहता हंभा 
निराकार है. और प्रम्बछित होनेसे साकार है इत्यादि | इस तरहसे 
भौतिक सश्टिके भी दोनों रूप होते हैं ओर दोनों होते हुए भी 
वास्तवमें वह दो नहीं होती | साकार होनेपर निराकारमें कोई वाधा 
नहीं छाती और निराकार होनेपर साकारमें कोई वाघा नहीं छगती। 
किर पस्मात्माके साकार और निराकार दोनों होनेमें कया वाधा है ! 
अर्थात्‌ कोई बाघा नहीं । वे साकार भी हैं और निरकार भी हैं, 
संगुण भी हैं और निमुण भी हैं । 


गीता साकार-निंराकार, सग्ुण-निगुण द्वोनोंको मानती है। 
नर्वे अध्यायके चोथे इलोकमें भगवानने अपनेको “अव्यक्तमूर्ति! कहा 
है | चोगे अध्यायके छठे इ्छोकमें मगवानने कहा है कि में अब हुआ 
भी प्रकट होता हूँ, अविनाशी होता हुआ भी अनन्‍्तर्धान हो जाता हूँ 
और सव्॒का ईश्वर होता हुआ भी आज्ञापाल्क ( पुत्र और शिष्य ) 
बन जाता हूँ। अतः निगकार होते हुए साकार होनेमें और साकार 
होते हुए निराकार होनेमें भगवानमें किप्निन्मात्र भी अन्तर नहीं 
आता । ऐसे भगवानके खरूपको न जाननेके कारण लोग उनके 
पिषयमें तरह-तरहकी कल्पनाएँ किया करते हैं। 


सम्बन्ध. 


भगवान्‌को साधारण मनुष्य माननेमें क्या कारण है ? इसपर 
अगला लोक कहते हैं| 
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इस्पेक-- 
नाई प्रकाशः सर्वेस्य योगमायासमाइूतः । 
मूढोई्य नामिजञानाति छोफो मछ्ाजमब्ययम ॥ २५ ॥ 


अर्य-- 

जो मूढ़ महुप्य पेरेको अज और अविनाशी ठीक तरइसे नद्दी 
जानते ( मानते ), उन सबके सामने योग्मायासे अच्छी तरसे 
शावृत्त हुआ में प्रकट नहीं होता । 

ब्योड्या--- 

पूठो5र्य नामिजानाति छोको मामजमब्यपम!--मैं अम और 
अविनाशी हूँ अर्थात्‌ जन्म-माणसे रहित हूँ । ऐसा होनेपर भी 
मैं अ्कट और अतर्पान दोनेकी छीला करता हूँ भर्थाव जब मैं 
अप्तार छेता हूँ तो क्षण ( अजन्मा ) सता हुआ ही अवतार 
लेता हूँ और अन्यपामा रहता इआ ही अन्तर्पीन हो जाता हूँ। 
जैसे सर्य भावान्‌ उदय होते हैं तो हमारे सामने आ जते हैं भौर 
पल दोते हैं तो इमरे नेत्रेत्ति भोग्नछ दो जातें हैं, ठिप जते हैं, 
ऐसे ही में केवड अ्कठ और अत्तर्धान होनेडी लीला फरता हूँ । 
जो मेरेको इस प्रकार जनन्‍्म-मणसे रद्धित मानते हैं, वे तो अमम्मूढ़ 
हैं (गीता १० | ३, १५। १९ )। पल्तु नो मेरेको साधारण 
प्राणियोंकी तरद जन्मनेमरनेवाल मानते हैं, वे मूढ हैं 
(गीता ७। १५, ९। ११)। 

अगवादइकी अज, अविनाशी ने मामनेगें कारण & शिश्स 
प्राणीका मगवानके साथ थो खतः अपनापन है, उसको भूछकर 
इसने शरीरयों अपना मान छिया कि यह शरीर ही मैं हूँ भर 
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यह शरीर मेरा है?! । इस वासते उसके सामने पर जा गया, 


जिससे वह भगवानकों भी अपने समान ही जन्मने-मरनेवाला | 
मानने लगा । 


मूह मनुष्य मेरेको अज और अविनाशी नहीं जानते । उनके 
न जाननेमें दो कारण हैं--एक तो मेरा योगमापातते छिपा रहना ओर 
एक उनकी मूढ़ता | जैसे, किसी शहरमें किसीका एक घर है और वह 
अपने धरमें बन्द है तथा शहरवे सब-के-सत्र घर शहरकी चारदीतारी 
( परकोठा ) में बन्द हैं | अगर वह मनुष्य बाहर निकलना चाहे तो 
अपने घरसे निकलछ सकता है, पर शहरकी चारदीवारीसे निकछना 
उसके हाथकी वात नहीं है। हाँ, यद्दि उस शहरका राजा चाहे तो 
वह चारदीबारीका दखाजा मी खोल समझता है और उसके घरका 
दरणजा भी खोल सकता है | अगर वह मनुष्य अपने घरका दरवाजा 
नहीं खोल सकता तो राजा उस दरबाजेको तोड़ भी सकता है | 
ऐसे ही यह प्राणी अपनी मूह़ताओी दूर करके अयने नित्य खरूपको 
जान सकता है। परन्तु सबंया भगवत्तत्तका वोध तो मगवानकी 
कृपासे ही हो सकता है। भगवान्‌ जिसको जचाना चाहें, वहीं 
उनको जान सकता है--'खोइ जानईं जेहि देहु जवाई” 
( मानस २। १२६। २ ) । परन्तु अगर मलुष्य सवंधा मावावके 
शरण हो जाय तो भगवान्‌ उसके अज्ञानकों भी दूर कर देते हैं और 
अपनी मायाकों भी दूर कर देते हैं । 


“ना प्रकाशः खेस्य योगमायासमाचृत/---उन सबके सामने 
अर्थात्‌ उस मूढ़ समुदायके सामने में भगवह॒पसे प्रकट नहीं होता | 
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ड् 


कारण कि वे मेरेको अज-अविनाशी भगवद्रपप्त जानना अथवा 
मानना द्वी नहीं चाहते, प्रध्युत वे मेरेकी साधारण मनुष्य मानकर 
मेरी अपददेलना करते हैं | अतः उनके सामने में अपने भगवत्खरूपसे 
कैसे प्रकट ह्वोऊँ ? तात्पय है कि जो मेरेफो अज-अविनाशी नहीं 
जानते, प्रव्युत मेरेको जन्मने-मरनेवाला मानते हैं, उनके सामने में 
अपनी योगमायासे झिपा रहता हूँ और सामान्य मनुष्य जेत्ताडी रहता 
हूँ। पल्तु जो मेरेको अज, अविनाशी ओर सम्पूर्ण भूतोंका ईश्वर 
मानते हैं, मेरेमे श्रद्धा-मिश्वास रखते हैं, उनके भावेंके अनुसार मैं 
उनके सामने प्रकट रहता हूँ । 


भगवानूकी योगमाया विचित्र, विछिक्षण, अलोफिक्क है। उसमें 
अनन्त शक्तियों हैं। उन भनन्‍्त शक्तियोंसे अनन्त छीछारँ और 
सश्कि अनन्त काये होते रहते हैं। भक्तोका भगवानके प्रति जैसा 
भाव होता है, उसके अनुसार द्वी वे योगमाया-समाज्त भगवानको 
देखते हैं | 





# मल्लानामझनिन्‍्णा नरवर स्मीणा स्मरे मूर्तिमान्‌ 
सोपाना स्व॒जनो$सता श्वितिसुजा शास्ता खपितों, शिशु: | 
मृत्युभों जपतेविंराडविदुपा तंत्य॑परं योगिना 
चृष्णीना परदेवतेति विदितो रक्ष गतः साग्रज ॥ 
( श्रीमद्भधा० १० | ४३। १७ ) 


जिरद के रही भावना जेंधी | प्रभु मूर्णते ति-द देंसो तैधी |॥ 
( मानस १ | २४० | २) 
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यहाँ भगवानने कहा है कि जो मेरेकी अज-अविनाशी नहीं 
जानते, वे मढ़ हैं और दसवें भध्यायके दूसरे इलोकमें कह्दा है कि 
देवता और महर्षि मेरे प्रभवको नहीं जानते# । यहाँ शा द्वोती दै कि 
भगवानकी भज-अविनाशी नहीं जानना और उनके प्रभवको नहीं 
जानना--ये दोनों बातें तो एक ही हो गयीं, परतु यहाँ न 
जाननेवार्नेकी मूह बताया है और वहाँ उनको मूढ़ नहीं बताया है, 
ऐसा क्यों ? इसका समाधान है कि भगवानके प्रभवको भर्थात्‌ प्रकट 
छोनेकी न जानना दोपी नहीं है; क्योंकि वहाँ भगवानने खयं कह्दा 
है कि मैं सब तरहसे देवताओं णौर महर्पियोंका आदि हूँ । जैसे 
बालक कपने पिताके जन्मकों केसे देख सकता है ? क्योंह्ि वह 
उस समय पेदा ही नहीं हुआ था। वह तो पितासे पेदा हुआ है । 
इस वास्ते ढसका पिताके जन्मको न जानना दोषी नहीं है। ऐसे ही 
मगवानके प्रकट होनेके हेतुओंकी पूरा न जानना' देवताओं औोर 
महर्षियोंके लिये कोई दोषी नहीं है । भगवानके प्रकट दोनेको कोई 
स॒बंधा जान ही नहीं सकता। इस वास्ते वक्ष देवताओं और 
महर्षियोंकी मूढ़ नहीं ब्ताया है | मनुष्य भगवानकों भज-अविनाशी 
जान सकते हैं, मान सकते हैं | अगर वे भगवानको अज-अविनाशी 
नहीं मानते तो यह उनका दोष है। इस वास्ते उनको यहाँ मूह 
कहा है | 


#न मे विदुः सुरुणा: प्रभय॑ न॒महरषयः | 
हू बि »्‌ 
, अह्मादिदि देवानां महर्षीणां चर सर्वशः || 


( गीता १० २) 
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जो भगवानूकी अज-अविनाञी नहीं भानते, उनके ही सामने 
मायाका परदा रहता है, पर भगवानके सामने वह परदा नहीं 
रहवा--इतका पर्णन अगले रलोकमें करते हें | 
ठ इलोक--- 

चेदाईं समतीतानि.. य्तमानानि चाजुन । 

भविष्याणि च भूतानि मांतु चेद न कश्चन ॥ २ ॥ 
अथ--- 

हे अर्जुन । जो प्राणी भूतकालमें हो चुके है, जो वतमानमें 
हैं और जो भव्रिष्य्मे होगे, उन सब आणियोंकों तो मै जानता हूँ, 
परन्तु मेरेकी कोई ( मूह मनुष्य ) नहीं जानता | 

व्याख्या-- 

विदाह समतीतानि "४““**“ मां तु वेद न कंश्वन!-- 
यहाँ भगवानने प्राणियोके छिये तो भूत, वर्तमान और भविष्य-काब्के 
तीन शिशिषण दिये हैं; पल्तु अपने छिये “अहं चेदः पदोसे केवल 
वर्तमानकालका ही प्रयोग फ्रिया है। इसका तात्यय यह है कि 
सम्रूण आणी काछके अन्तर्गत हैं और भगवान्‌ काठ्से अतीत हैं । 
देश, काल, बरतु, व्यक्ति, घटना, परिस्थिति आदि बदलते रहते हैं 
और भगवान्‌ हरदम बेसे-के-बे से ही रहते हैं | काछके अन्तंगत आये 
टए आणियोका ज्ञान सीमिन होता हैऔर मगवानका ज्ञान अध्ीम 
है। उन प्राणियिर्मे भी कोई योगा अभ्यास करके ज्ञान बढ़ा लेंगे तो 
ये शुज्ञान योगी? होंगे ओर जिस समय जिस वस्तुकों जानना चाहिंगे, 
रस समय उसी वस्तुकों वे जानेंगे। पल्तु में तो थ्युक्त योगी? हूँ 
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अर्थात्‌ बिना योगका अम्यास्त किये दी मैं मात्र जीवोंको और मात्र 
संसारको खतः जानता हूँ । 
मां तु चेंद न ऋश्वनः का तात्पये है कि पूर्व्छोकमें कहें हुए 
मूहसमुद्रायमेंसे मेरेको कोई नहीं जानता अर्थात्‌ जो मेरेको अज और 
अविनाशी नहीं मानते, प्रत्युत मेरेक्ी साधारण मलुप्य-जेसा अन्‍्मने- 
मरनेवाला मानते हैं, उन मूढ़ोंमेंसे मेरेको कोई भी नहीं. जानता, पर 
में सबको जानता हूँ | जसे बॉसकी चिक दरवाजेपर छठका देनेसे 
भीतखाले तो वादरबालेंकों पूर्णतया देखते हैं, पर वाहरबाले केवल 
दरवाजेपर ठगी हुई चिकको ही देखते हैं, मीतरवालोंकों नहीं । ऐसे 
ही योगमायारूपी चिकसे अच्छी तरहसे आदत होनेके कारण भगवान्‌- 
को मूढ़ छोग नहीं देख पाते, पर भगवान्‌ सबको देखते हैं । 
इसपर एक शह्जा होती है कि भगवान्‌ जब भ्रिष्यमें होनेवाले 
सब प्राणियोंकीं जानते हैं, तो किसकी मुक्ति होगी और कौन बन्धन- 
में रेगा--यह भी जानते ही हैं; वर्योकि भगवानका ज्ञान नित्य 
है । इस वास्ते वे जिनकी सुक्ति जानते हैं, उनकी तो मुक्ति होगी 
और जिनको बन्चनमें जानते हें, वे वन्चनमें ही रहेंगे । भगवानकी 
इस सबज्ञतासे तो मनुष्यकी मुक्ति परतन्त्र हो गयी, मनुष्यके प्रवत्नसे 
साध्य नहीं रही | 
इसका समाधान यह है कि इसी अध्यायके उन्नीसर श्लोकमें 
भगवान्‌ यह कह आये हैं कि बहुत जन्मोंके इस अन्तिम मलुष्यजन्म- 
में जो हि बासुदेव ही है? ऐसे मेरे शरण होता है, वह 
महात्मा दुल़म है | इसका तात्पय यह हुआ कि मज॒ष्पशरीरमं सम्पूर्ण 
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प्राणियोफो यह खतम्त्ता है कि वे अपने अनन्त जन्मोंके सश्चित 
कर्म-समुदायका नाश करके भगवानकों प्राप्त कर सकते हैं, अपनी 
मुक्ति कर सकते हैं | आर ऐसी वात न हो तो शाह्ोमे ममुष्यशरीर- 
'की जो महिमा गायी े, वह सत्र व्यय हो जाय और ऐसा करो, 
ऐसा मत करो--यह गिवि-नियेध भी व्यर्थ हो जाय। 


गिना कारण कृपा करनेयाले प्रप्तु जीउफ़े मनुष्यशरीर देते 
दैं&, जिससे यह जीय मनुष्यदारीर पार खतन्त्रतासे अपना कल्याण 
कर छे। गीतामें ग्यारहयें अध्यायके तैतीस इलोफमें जैसे भगवान- 
ने अजुनसे कहा--'मर्यचेंते मिहताः पूर्वमेव मिमित्तमार्च भच 
सब्पसाचिन! अर्थात्‌ मेरे द्वारा ये पहले ही मारे जा चुके हैं, तू. 
फैबछ निमित्तमात बन जा ।ऐसे ही मनुग्यमात्रकों तक और उद्धार- 
की पूरी सामग्री देकर मगयानूने कहा है कि तू अरना उद्धार कर छे 
अर्थात्‌ अपने उद्धारमें तू केबल निमित्तमात्र वन जा, भेरी क्रपा तेरे 
साथ है। इस मनुष्यशरीएूपी नौकाझों पाकर मेदी क्ृपारूपी भलुकूछ 
हवासे जो भय्सागरकों नहीं ततता अर्थात्‌ अपना उद्धार नहीं करता, 
बह आत्महत्यारा है--मयाजुकूलेत लभस्वतेरित॑ पुमान, भवाव्धि 
न तरेत्‌ सआत्मह! ( श्रीमद़्ोाण ११| २० ।१७)। 
गीतामें भी भगपानने कहा है क्लि जो परमात्माक्ों पत्र जगह समान 
रीतिसे परिपृण देखना है; वह अपनी हत्या नह्वीं करता, इस बास्ते 
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# कुक करि बध्नां नर देही | देत ईस ब्रिनु देतु समेह्दी॥ 
( मानस ७ | ४३१३ ) 
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वह॒परमगतिको प्राप्त होता हे# | इससे भी यह सिद्ध हुआ कि 
मलुष्यशरीर. प्राप्त दोनेपर अपना उद्घार करनेका अधिकार, सामध्य, 
समझ आदि पूरी सामग्री मिलती है | ऐसा अमूल्य अवसर पाकर 
भी जो अपना उद्धार नहीं करता, वह अपनी हत्या करता है थोर 
'इसीसे वह जन्म-मरणमें जाता है | आर यह जीत मनुष्यहरीर पाकर 
शास्त्र और भगवानसे विरुद्ध नचले तथा अपनी सामग्रीका ठीक-ठीक 
उपयोग करे, तो इसकी मुक्ति खतःसिद्ध है| इसमें कोई वाधा छा 
ही नहीं सकती । 


मनुष्यके छिये यह खास बात है कि भगवानने पा करके जो 
सामध्यं, समझ आदि सामग्री दी है, उसका मैं दुरुपयोग नहीं 
करूँगा । भगवानके सिद्वान्तके विरुद्ध नहीं चर्दंगा---ऐसा वह अठ्ल 
निश्चय कर ले और उस निश्चयपर डटा रहे | अगर अपनी अस्तामथ्य- 
से कमी दुरुपयोग भी हो जाय तो मनमें उसकी जलन पैदा हो 
-जाय और भगवान्से कह दे कि हे नाथ ! मेरेसे गती हो गयी, 
अब ऐसी गलती कभी नहीं करूँगा | दे नाथ | ऐसा बल दो, जिससे 
कमी आपके िद्वान्ससे विपरीत न चढ्ूँ? तो उसका प्रायश्ित्त हो 
जाता है और भगवानसे मदद मिलती है | 

मनुष्यकी अप्ामथ्य दो तरहसे होती है--एक अस्तामर्थ्य यह 
होती है कि वह कर ही नहीं सकता; जैसे--किसी नौकर्से कोई 
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कै: सम पर्यन्हि. सर्वत्र समवसखितमीश्वरम्‌ । 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिम्‌ ॥ 


(१३ | २८ ) 
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माढिक यह कह दे कि तुम इस इमारतको उठाकर एक भीछतक छे 
जाकर रख दो तो वह यह काम कर ही नहीं सकता । दूसरी 
असामर्ध्य यह होती है कि वह कर तो सझता है. भर करना चाहता 
भी है, फिर भो समगपर अमरादबश नहीं करता | यह असामथ्य 
साबकर्म आती रहती है । इसको दूर करनेऊे लिये साधक मगपान्से 
कह दे फि हेसाय ! में ऐसा प्रमाद फिर कमी ने करूं, ऐसी 
भेरेकों शक्ति दो ! 

भापानूकी ही दी हुई खतन्त्रतके कारण भगवान्‌ ऐसा 
संकल्प कभी कर ही नहीं सकते कि इस जीवके इनने जन्म होंगे | 
इतना ही नहीं, चर-अचर अनन्त जीवोके लिये भी मगयान ऐसा 
संकल्प नहीं करते कि उनके अनेक जन्म होंगे । हाँ, यह बात 
जहए दै कि मनुष्यफ्रे सियाय दूसरे प्राणियोके पीछे परम्परासे कमे- 
फर्शेका ताँता लगा हुआ है, जिससे वे बार-बार जन्मते-रते रहते हैं । 
ऐसी फम्पराम पड़े हुए जीममिंसे कोई जीएर किसी कारणसे 
मनुध्यदरियें अब फिपी अन्य योनि भी प्रणुदे, चरणोकी 
शरण हो जाता है, तो मगवान्‌ उसके अनन्त जन्‍्मोंके पार्पोक्तो नष्ट 
क्‌ देते हैं--.. 

बोटि बिग्र बंध छागदि जाहू । आईं सरत तने नहिं लाह ॥ 


सनभुख हीद जीव सोहि जबहीं । जन्‍म कोटि अप नाई तबदीं॥ 
(मानस ६ | ४३। १ ) 
सम्बन्ध--- 
पूर्वश्ठोकमें भगवानूने यह कहा क्रि मुझे कोई भी नहीं 
जानता, तो भगगानूरो न जाननेसें मुख्य कारण क्या है ? इसका 
उतर 'अगठे स्टोममे देते हैं । 
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कोक--- 
इच्छाह्देपसमुत्येन. इन्द्रमोहेन.. भारत | 
सर्वभूतानि सम्मोह खर्ग॑ यान्ति परंतप ॥ २७ ॥ 
अर्थ-- 
हे भारत | इच्छा ( राग ) और दबे उत्पन्न होनेवाले इन्ह- 
मोहसे मोहित सम्पूर्ण प्राणी संसारमें महताकों भर्थात्‌ जन्म-मरणकों 
ग्राप्त दो रहे हैं | 
ग्याएय[-- 
इच्छाद्देपसमुत्येव **'*'खग. यात्ति परतप/--इच्छा 
और. हेपसे हन्द्रमोह् पैदा होता है, जिससे मोहित होकर प्राणी 
भागवानसे विल्कुछ बिमुख हो जाते हैं और विमुख होनेसे वाए्रा 
संसारमें जन्म छेते हैं | 
मनुष्यको संसारसे बिमुख होकर केबल भगवानूमें छगनेकी 
आवश्यकता है। भगवानमें न छगनेमे बड़ी बाधा क्या है ? यह 
मलुष्यशरीर विवेक॒अधान है, इस वास्ते मनुष्पक्ी प्रवृत्ति ओर निद्वत्ति पशु- 
पक्षियोंकी तरह न होकर अपने विवेकके अठुसार होती चाहिये । 
पल्तु मनुष्य अपने विवेक्रकों महत्व न देकर राग और द्ेषको 
लेकर ही प्रबृत्ति और निबृत्ति करता है, जिप्से उसका पतन 
होता है.। ह 
मनुष्यकी दो मनोद्ृत्तियाँ हैँ--एक तरफसे दठाना और 
एक तरफ छाता 4 इन दोनों बृत्तियोंको जब मनुप्य संसारमें ही 
लगा देता है अर्थात्‌ अनुकूल पदाथ, व्यक्ति, वस्तु, परिस्थिति आदि 


मिलते रहें और प्रतिकूल पदाण्, व्यक्ति आदि न मिलें 





इस प्रकार 
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दोनों बातें ससारमें ही हो जाती हैं, तो मतुप्य भगवानसे सर्वथा 
पिमुब हो जाता है | तामपय है कि बृत्तियोको हटाने और 
ब्गानेवी! बात जब केबल संसारमें दी हो जाती हे, तो वह 
अनुकूलता ओर प्रतिकूलतामें उल्झ जाता है । फिर मगवानकी 
हाफ चबनेंगा अपर ही नहीं मिलता । कें-क्मी वह तत्संग- 
की बात भी छुनता है, शात्न भी पता है, अच्छी बातपर 
विचार भी करता है। मनमें अच्छी बात पैदा हो जाती दे तो उप्तडो 
ठीक भी समझता हैं | फिर भी उसके मनमें रागके कारण यह 
बात गहरी बेही रहती हैं कि सुझे तो सासारिक अनुकूछताको 
प्रात्ष कला हे और प्रतिकूल्ाकों हृठाना हैं, यह मेद्य खा्त काम 
हैं; क्योहि इसके बिना मेरा जीवन-निर्माह नहीं होगा | इस 
अरर यह हृदयमें दृढतासे राश्जरपकों पक्डेडर रखता है, 
जिपसे हुनते, पढ़ने और विचार वरनेपर भी उसकी श्ृत्ति राग- 
ईपरूप इन्दरफों नहीं छोड़ती | इसीसे बह परमातातरी तरफ चल 
नहीं सत्ता | 

इन्द्रोमें भी अगर उसका तंग मुख्यकूपसे एक ही जिप्यमें हो 
जाय, तो भी टी है । जेसे, भक्त विल्वमगढकी पृत्ति चिन्तामणि 
बामर वेश्या लग गयी, तो उनकी बत्ति ससारसे तो हट हो गयी । 
जब्र कयाने यह ताइना की---ऐसे दाइआसफके शरीर तू आक्ृ्ट 
हो गया, अगर भगयानमें इतना आकृए्ट हों जाना तो हू निद्ठाल दो 
जता |? इसमे उनकी दृत्ति वेश्यासे हटकर मत्वानू्ते छत बी और 
उनका उद्धार हो गया । इसी तरहसे गोपियोफा भगवानमें राग हो 
गया, तो बह राग भी व्रक्याण करनेयाला हो गया | शिश्पालका 
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सगवानके साथ वैर ( ढेप ) रहा तो बैखूक भगवानका चिन्तन 
करनेसे भी उसका कल्याण हो गया | कंसकी मगवानसे भय इं, 
तो भयबृत्तिसे भगवानका चिन्तन करनेसे उसका भी कल्याण द्दो 
गया | हाँ, यह वात नरूर है कि बेर ओर भयसे भगवानका विन्तन 
करनेसे शिश्ुपा७ और कंस भक्तिके आनन्दको नहीं ले सके । तात्पय 
यह है कि किसी भी तरहसे मगवानकी तरफ आकरण हो जाय तो 
मनुष्यका उद्धार हो जाता दै# । पर्तु संसारमें राग-हेप, काम; 
क्रोध, ठीक-वेढीऋ, अलुकूल-प्रतिकूल आदि इन्द्र रनेसे मृहता दृढ़ 
होती है और मन॒ण्यका पतन हो जाता है । 

दूसरी रीतिसे यों समझें कि संसारका सम्बन्ध इन्द्से ढ़ होता 
है। जब कामनाकों लेकर मनोदृत्तिका प्रवाह संसारकी तरफ हो 
जाता है, तो सांसारिक अनुकूछता और प्रतिकूलताकों लेकर राग-द्वेप 
हो जाते हैं अर्थात्‌ एक ही पदाय कभी ठीक छगता है, कमी वेढीक 
छगता है; कमी उसमें राग होता है, कमी द्वेष होता है, जिनसे 
संसारका सम्बन्ध इढ़ हो जाता है। इस वास्ते भगबावने दूसरे 
अध्यायमें 'निद्धन्द/ (२ | ४५ ) पदसे दृन्द्वरहित होनेकी आज्ञा 
दी है | विरन्द्र पुरुष झुखपूर्वक मुक्त होता दै--'निहवन्द्रों दि 

& कामाद्‌ द्वेषाद भवात्‌ स्नेहादू यथा भक्त्येश्वरे मनः।.... 

आवेश्य. तदत्र हिला वहवसद्ग॒तिं गता; | 


.. _ (श्रीमद्धा० ७ | १२९) 
एक नहीं, अनेक मनुष्य कामसे, छुपसे, भवसे और स्मेहसे अपने 
मतको भगवानमें ल्याकर एवं अपने सारे पाप थोकर बैंसे हो भगवान- 
>>. ३७. 5 
को थ्राप्त हुए हैं, जेसे भक्त भक्तिसे ) 
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महावाहो छुज्ज बन्धात्यमुच्यते!! ५ | ३)। सुकदु ख सबमें 
इन्दोंसे रहित क्षेसर जनीजन अखिांशी पदकों आप होते है--- 
'इन्देविंमुक्ा'. खुघडुःखर्संशगच्छन्त्यसूढा: पद्मब्यय तत्त! 
( १७ | ५) । भगयानने पाप होनेमें छाप्त देतु इन्द्रकों ही 
बताया है ( ३। ३७ ) और खास झबु भी इसरो ही बताया हे 
(३१६ ३? ) । ओ इन्दमोहसे रहित होते हैं, वें दद्मती होकर 
भगवानूका भजन कराते हैं (७ । २८) हृत्यादि झूपसे 
गीनायें इन्दराद्वित दोनेकी बात बहुत बार आयी है । 

जन्ममरणमे जानेका कारण क्या हे ? शास्तोकी इश्सि तो 
जन्म मणफा कारण अज्ञान है, परन्तु सम्तगाणीकों देखा जाब तो 
जन्ममरणका खाप्त कारण रागके कारण ग्राप्त परिझ्िनिक्ा दुस्परयोग 
है । फ्रलेष्ापूवक शास्त्रविद्षित कर्म करनेधे ओर प्राण एरिखिविक्षा 
दुरुपयोग करनेसे अर्थौ््‌ मगवदाज्ञा रिद्ध कमे करनेसे सद-अतत 
योनियोंकी प्रामि छोती है अर्थात्‌ देवशाओफी योनि, चौसती छग्य 
गोनि और नरक प्रप्त होते हैं | 


पप्त परित्वितिका पदुपणोग करनेसे सम्मोह अथदि जन्म- 
मएण गिर जाता है। उसका सदुषशेग केसे करें ः इमारेको जो 
अश्तया, परिस्थिति मि्री है, उसका दुरुपबोग ने करनेका निर्भय 
कि जाय कि दम दुढपबोग नहीं करेंगे लर्थात्‌ शास्त्र और लोफ- 
मर्यदाओे बिहद्ध काम बह्ों करेंगे ।” इस प्रक्रा एारहित होकर 
दुरुपयोग ने करलेका निर्णय द्वोनेपर सदपयोग अपने-आप होने 
शगेगा अर्यात्त शात्त और लेक-मर्यादाफे अनुकूल क्रम होने रंगेगा। 
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जब सदपयोग होने लगेगा तो उसका हमें अभिमान नहीं होगा । 
कारण कि हमने तो हुरुपयोग न करनेका विचार किया है, सहुप- 
योग करनेका विचार तो हमने किया ही नहीं, फिर करनेका अमिमान 
कैसे ? इससे तो कर्तृत्व-अभिमानका त्याग हो जायगा | जब हमने 
सदुपयोग किया ही नहीं तो उसका फल भी हम केसे चाहेंगे ? 
क्योंकि सदपयोग तो हुआ है, किया नहीं | अतः इससे फलेष्छाका 
त्याग हो जायगा । कर्तत्व-अभिमान और फलेष्छाका त्याग होनेसे 
भर्यात्‌ बन्चनका अभाव होनेसे मुक्ति स्वतःसिद्ध है | 


प्राय: साथकोंमें यह बात गहराईसे बेठी हुई है कि साधन- 
भजन, जप-ध्यान आदि करनेका विभाग अछग है. और सांसारिक 
काम-धंधघा करनेक्का विभाग अछा है। इन दो विभागोंके कारण 
साधक मजन-ध्यान आदिको तो बढ़ा देते हैँ, पर सांसारिक काम- 
धंधा करते हुए राग-द्ेप, काम-क्रोव आदिक्की तरफ ध्यान नहीं देते, 
प्र्युत ऐसी दृढ़ भावना बना लेते हैं कि काम-बंधा करते हुए तो 
राग-द्वेप होते ही हैं, ये मिटनेयाले थोड़े ही हैं | इस माबनासे बड़ा 
भारी अनर्थ यह होता है क्रि सावकके राग-द्ेप बने रहते हैं, जिससे 
उसके साधनमें जल्दी उन्नति नहीं होती | वास्तवमें साथक चाहे 
पारमार्थिक कार्य करे, चाहे सांसारिक कार्य करे, उसके भन्त:करणमें 
राग-हेप नहीं रहने चाहिये | 

पार्मार्षिक और सांसारिक क्रियाओंमें भेद होनपर भी प्ताधकके 
भावमें भेद नहीं होना चाहिये अर्थात्‌ पारमार्थिक और सांसारिक-दोनों 
किया करते समय साधकका भाव एक ही रहना चाहिये कि भें 
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साधक हैँ भोर मुझ्ठे मबआाति कानी हैं । इस अकार क्रियाभिद तो 
रहेगा दी और रहना भी चाहिये, पर भावभेद नहीं रहेगा | मायमेद 
न हइनेसे अर्थात्‌ एक भगयआतिका ही भात्र ( उद्देश्य ) रनेसे 
पास्मार्यिफ और साप्तासिक--दोनो ही कियाएँ सायन बन जायेगी । 
सम्बन्ध--- 
पूर्वश्तोकमें भगवागूरे दर द्ठमोहसे मोहित होने वालकी बात 
बतायी, अब अगले श्ठोड़मे इ्न्द्रमोहरे रहित होनेगरालोंली बात 
कहते हैं। 
इोफ- 
येां त्वस्तगर्त पार्प जतानां पुण्यकर्मणाम। 
ते इन्हमोहनिमुक्ता भज़नते मां दइढ़यता॥ २८ ॥ 
अर्थ-- 
पर्तु जिन पुण्यकर्मा मनुष्योफे पाप लेट हो गये हैं, वे दन्ह- 
मोहसे रहित हुए दृढजनी होकर मेरा भजन करते हैं | 
व्यांज्या- 
थिर्षां स्वन्तगत पार्ष जनाना पुष्यक्रमणाम!--हन्द्रमोहसे 
मेद्षित पुरुष तो मजन नहीं करते और जो दन्द्रमोहसे मोहित नहीं हैं; 
ये भजन कहते हैं, तो भजन मे करनेयार्लोकी अपेक्षा मजन करनेवार्लों- 
की पिलक्षणता बतानेके छिय यहाँ प्तु” पद आया दे । 
जिन पुरुषोने अपनेवों तो परमात्मग्राप्ति ही करता 
है!--हस उद्देश्यफों पहचान छिया हें भर्वात जिनको उद्देश्यकी 
यह स्पृति आयबी है हि यह मशुप्पशरी भोग मोगनेके 
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लिये नहीं है, यह शरीर तो भगवानकी क्पासे केब्रठ उनकी पग्रार्मिके 
डिये ही मिला है---ऐसा जिनका इढ़ निश्चय हो गया है, वे पुरुष 
ही पुष्यकर्माः हैं। तात्पय यह हुआ कि अपने एक निश्चयसे जो 
जुद्धि होती है, पवित्रता आती है, वह यज्ञ, दान, तप आदि क्रियाओं- 
से नहों आती । ऋरण कि (हमेंतों एक परमात्माकी तरफ ही चलना 
है, यह निश्चय खयंमें होता है और यज्ञ, दान आदि क्रियाएँ वाहरसे 
होती हैं | 


'अन्तयर्तं पापम! ऋहनेका भाव यह है कि जब यह निश्चय 
हो गया कि 'मेरेकों तो केवछ परमात्माकी तरफ ही चलता हैं? तो 
इस निश्चयसे मगबानकी सम्मुखता होनेसे विमुखता चढी गयी, जिससे 
पार्पोकी जड़ ही कट गयी; क्योंकि मगवानसे विधुखता ही पार्षोका 
खास कारण है | सन्तेंने कहा है कवि डेढ़ ही पाप हैं और डेंढ्र ही 
पुध्य हैं । भगवानसे बिपुल होना पूरा पाप है और दुर्गुण-हुगचाएं- 
में छगना आधा पाप है | ऐसे ही मगवानके सम्मुख होना पूतत पुष्प 
दे और सदूगुण-सदाचारोमें छगना आधा पुण्य है | तात्पर्य यह हुआ 
कि जब आणी भगवानके सर्वया झरण हो जाता है, तो उसके पाधों- 
का अन्त हो जाता है | 


दूसए भाव यह है कि पापोंका मूछ कारण कामना है (गीता 
३। ३७ ) वर्षोकति कामनासे ही मनुप्य पाप करता है | भगर 
कामना न हो तो पाप छगता ही नहीं ( गीता १८। १७ )॥ 
भगवानने भी चौये अध्यायक्ते चौदहवें स्छोकम अपने लिये कह है 
कि मेरी कमोंमें स्पृद्या अर्थात्‌ कामना नहीं है, इत्त वास्ते मेरेको 
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कम छिप नहीं करते | तातथये यह हुआ कि. जब कामना मिट जाती 
है, तो पापोका भनन्‍्त हो जाता है | 

तीतरा मात्र यह है कि जिनका छक्ष्य केक्‍्ट भगवान्‌ हैं, थे 
पुष्यवर्मा हैं; क्योंकि मगवानूका लक्ष्य होनेपर सत्र पाप नष्ट हो जाते 
हैं। भगवानका रक्ष्य होनेपर पुराने किसी संस्कारसे पाप हो भी 
जायगा, तो भी बड़ रहेगा नहीं; क्योंकि हृद्यमें विशजमान भगवाव्‌ 
उस्त पापकी नष्ट वर ठेते हैं--'विकमे यशज्योत्पतित कथश्िंद्‌ 
भुनोति से हदि सक्निचिए:! ( शीमझ्भा> ११। ५। ४२) 

चौथा भार यह है कि मनुप्य सब्चे हृदयसे यह दृढ़ निश्चय 
कर छे क्रि अब आगे में कमी पाप नहीं करूंगा? तो उसके 
पाप नहीं रत | 

'ते उग्ड्रमोहनिमुंका भज़न्ते मां इढअनताः--.-पुण्यकर्मा लोग 

इत्द्वरूप भोहसे रहित होकर और इहतती होकर भगवानूका मजन 
करते हैं | इन्द्र कई तरह का होता है; जैसे -- 

१--मग्वानमें ढगे या संसार लगें * क्योंकि परलोकके लिये 
भख्रानूका भजन आऋयकके दे और इहलोकके लिये संसारका काम 
आवश्यक है ! 

२--वैप्णय,. शेय, द्ाक्तः गाणपत और सौए--इन 
सम्प्रदाययमिंसे किप्त सम्प्रठायवें चडे। और किस. सम्परदायों 
ने चर ! 

३--परमान्माके खरूपके विपयमें द्वेत, अद्देत, विशिश्वेत, 
गुद्वादरत, अचिल्यमेदामेद आदि वई हाहके पसिद्वान्त हैं | 
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इनमेंसे किस सिद्धान्तकों खीकार करें और किस ऐिद्वान्तको 
खीकार न करें ! 
ह सु 

9--परमात्माकी प्राप्तिके मक्तियोग, ज्ञानयोग, कमयोग, 
ध्यानयोग, हृठयोग, छय्योग, मन्त्रयोग आदि कई मागे हैं । उनमेंसे 
किस मार्गपर चलें और किस मागपर न चले ? 

७---संसारमें होनेबाले अनुकूल-प्रतिकूछ, हष-शोक, ठीक- 
ब्ेठीक, सुख-ढ॒ःख; राग-ह्वेंप आदि समी इन्द्र हैं । 


उपयुक्त सभी पारमार्थिक और सांसारिक इन्द्ररूप मोहसे मुक्त 
हुए पुरुष दृढ्जती होकर भगवान्‌का भजन करते हैं । 

मनुष्यका एक ही पारमार्थिक उद्देश्य हो जाय,तो पास्मार्थिक 
और सांसारिक सभी इन्द्र मिट जाते हैं | पारमार्थिक उद्देश्यवाले 
साधक अपनी-अपनी रुचि, योग्यता ओर श्रद्धा-विश्वासके अलुसार 
अपने-अपने इश्कों सगुण मार्न, साकार मानें, निुण मानें, निराकार 
मानें, ह्विमुज मानें, चतुर्भुज मार्ने अथवा सहल्नमुज भआदि कैसे ही 
मानें, पर संसारकी जिमुखतामें और परमात्माकी सम्मुखतामें वे सभी 
एक हैं | उपासनाकी पद्धतियाँ मिन्न-मिन्न होनेपर भी लक्ष्य सबका 
एक होनेपे कोई भी परद्रति छोटी-बड़ी नहीं है | जिम साधकका 
जिस पद्चतिमें श्रद्धा-विश्वास होता है, उप्तके लिये वही पद्रति श्रेष्ठ है 
और उसको उसी पद्गतिका ही अनुसरण करना चाहिये। परंतु 
दूसरोंकी पद्घति या निष्ठाकी निन्दा करना, उसको दो नम्बरका 
मानना दोप है | जबतक यह साधनब्रिषयक इन्द्र रहता है और साधक- 
में अपने पश्षका आग्रह भौर दूसरोंका निरादर रहता है, तवतक 
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साधकको भगवानके समग्रहूपका अनुभव नहीं होता । इस भरते 
आदर तो सत्र पद्वतियों भीर निम्नाओंका करे, पर अनुत्रण अपनी 
पद्ढति भी! निशका ही करें; तो इससे सावनविपयक दम मिट 
जाता है | 


मनुष्यमात्रकी यह प्रकृति होनी है, ऐसा एक खमाव होताहे 
कि जब वह पारमायिक बातें छुनता है, तो वह यह समझता है कि 
साधन करके अपना कबन्याण करना है, क्योंकि मनुम्पजन्मकी 
सफलता शसीमें है । परंतु जब बह व्यवहारमें आता हे, तो वह 
ऐस सोचता हे कि सावन-भजनपे क्या होगा ? सांसारिक काम तो 
करना पढ़ेगा। क्योंकि संसार बेठे हैं; चीज-वस्तुकी आकरयकता 
पड़ती है, उसे बिना काम बीसे चट़ेगा ? इस बास्ते संप्तारका 
काम मुझ्य रहेगा ही और भमजन-स्मरणका नित्य-नियम्र तो वक्तफर 
कर लेता हैं; क्योंकि सासारिक कामकी जितनी आवश्यकता हे, उतनी 
भजन -त्मएग, नित्य-नियमकरी नहीं ।? ऐसी पारणा रखकर मंगवानमे 
लगे हुए मनुष्य बहुत हैं। 

मगवानूकी तरफ चढनेवालोंम मी जिन्होंने एक निश्चय कर 
लिया है कि पेरेकी तो अपना कल्याण करना है, सासारिक दाम- 
हानि बुछ भी हो जाय, इसकी कोई फवा नहीं । कारण कि सांप्ारिकि 
मितनी भी सिद्धि है, चह आँख मीचते ही कुछ नहीं है... 
सम्मीज़ने लयनयोनधि किक्लिद्स्ति/ः और उन ससारिक 
पलतुओंको प्राप्त कनेसे कितने दिनतक हमारा फाम चलेगा ? ऐसा 
पिचाए करके वे एक मगगानकी ताफ ही छग जाते हैं और संप्तारिक 
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आदर-निरादर भादिकी तरफ ध्यान नहीं देते, ऐसे मनुप्य ही इन्ह- 
मोहसे छूटे हुए हैं । 

प्डढब्रता” कहनेका तात्पय है कि हमें तो केबछ परमात्माकी 
तरफ ही चलना है, हमारा भीर कोई छक्ष्य है ही नहीं | वह 
परमात्मा द्वत है कि अद्ेत है, शुद्धाहेत है कि विशिष्टादत ढे, संगुण 
है कि निगुण, छिभुज है कि चतुर्भुज है---इससे हमें कोई मतलव 
नहीं है# | वह हमारे छिये केसी भी परिस्थिति भेजे; हमें कहीं भी 
रखे ओर कैसे भी रखे---इससे भी हमें कोई मतलब नहीं है | वस, 
हमें तो केवल परमात्माकी तरफ चलना है--ऐसे निम्वयसे वे इृढ़त्रती 
हो जाते हैं । 

परमात्माकी तरफ चल्नेवरालोयो सामने तीन बातें आती हैं 
परमात्मा केसे हैं ? जीव कैसा है ? और जगत कैसा है? तो उनके 
हृदयमें इनका सीधा उत्तर यह होता है कि परमात्मा हैँ |? वे कहाँ 
रहते हैं, कया करते हैं आदिसे हमें कोई मतलब नहीं, हमें तो 
परमात्मासे मतढ॒व है | जीव क्‍या है, उसका कैसा खरूप हैं, वह 
कहाँ रहता हैं, इससे हमें कोई मतलव नहीं | हमें तो इतना ही 
काफी है कि भे हूँ ।! जगत्‌ कैसा है, ठीक है कि बेठीक है, हमें 
इससे कोई मतलव नहीं | हमें तो इतना ही समझना काफी है कि 
.. #लजेसकिगजेद्ने कहा था. 

यः कश्चनेशो बल्नो5न्तकोरगात्‌ प्रचण्डवेगाद भिघावतो भ्शम्‌ | 

भीत प्रपन्न परिपाति यज्भयान्मृत्युः प्रधावत्यरणं तमीमहि | 

( श्रीमद्धा० ८ ।२। ३३ ) 
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'जगत्‌ ह्याग्य है? थौर इमें इसका त्याग करना है। तात्पय यह इआ 
कि. परात्मावी तरफ चना है, संसारकों छोड़ना है और मेरेको 
चलना है कर्यात्‌ भेरेवों संसारसे प्रमुख होफर परमामाके सम्मुख 
होना है?--यही सम्पूण दशनोंदा सार है और यददी रठती द्ोना 
है | दृढती दोनेसे उनके इन्द्र नए हो जाते हैं; क्योंकि एक निश्चय 
न द्ोनेसे ही इन्द्र दूते हैं । 


दूसरा भाव यह है कि उनको न निरमुणका शान है और ने 
उनको समुणके दरशन हुए हैं, फ्िनतु उनकी मान्यता ससार निरन्‍्तर 
नष्ट हो रहा है, निरतर भमायमें जा रहा है और सब देश, काल, 
बत्तु, व्यक्ति आदिम भावरूपते एक परमाका ही हैं---ऐसा मानकर 
मे दृदप्ती होकर मजन करते हैं। जैसे पतित्रता स्त्री पतिके परायण 
रखती है; ऐसे द्वी भगवानके फरायण खना ही उनका 
भजन है | 


विशेष बाते 


शास्त्रेमि, सतवाणीमें और गीतामें भी यह वात जाती है कि 
पापी पुरुष भगवानमें प्रायः नहीं छग पाते, पर यह एक खाभापिक 
सामान्य नियम है | वासवर्मे कितने ही पाप क्यों न हों, वे भगनानू- 
से विमुख नहीं यर सकते, क्योंकि जीव साक्षात्‌ मगवानका भश्ञ है, 
इसे वास्ते उसकी शुद्धि पार्योसे आच्छादित भले दी हो जाय, पर 
मिट नहीं सकती । इसडियि दुराचारी भी दुताचार छोड़कर मगपानके 
मजनमें छग जाय, तो बढ बहुत जल्दी पर्मामा ( मक्त ) दो जाता 

शी० श[० वि० १६-- 
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है---'क्षिप्रं भवति धर्मोत्मा! (गोता ९ | ३१ )# अतः मनुष्य- 
को कभी भी ऐसा नहीं मानना चाहिये कि पुराने पार्योके कारण 
मेरेसे भजन नहीं हो रहा है, क्योंकि पुराने पाप केबरछ प्रतिक्रूंछ 
परिस्थितिरप फछ देनेके छिये होते हैं, भजनमें बाधा देनेके लिये 
नहीं | प्रतिकूल परिस्थिति देकर वे पाप नष्ट हो जाते हैं | आर 
ऐसा मान छिया जाय कि पापोंके कारण ही भजन नहीं द्ोता, तो 
“अपि चेत्छुदुराचारों भजते मामनन्‍्यभाकः (गीता ९ | ३०) 
८ुराचारी-से-दुराचारी पुरुष अनन्यभावस्ते मेरा भजन करता हैः---यद 
कहना बन ही नहीं सकता। पापोंके कारण आर भजन-ध्यानर्मे 
बाघा लग जाय, तो बड़ी मुश्किठ हो जायगी, क्योंकि बिता पापके 

कोई प्राणी है ही नहीं, प्राप-प्रण्पत्ते ही मनुग्यशरीर मिलता हैं । इससे 
सिद्ध होता है कि पुराने पाप भजनमें वाधक नहीं हो सकते । इस 

चास्ते जो इढ़जती पुरुष भगवानके शाम होकर वतमानमें भगवानके 
भजनमें लग जाते हैं, तो उनके पुराने पापोंका अन्त हो जाता है | 

मनुष्यशरीर भजन करनेके लिये ही मिला है, अतः जो परिस्थितियाँ 


#अन्य योवियेंमें पाप नष्ट होनेरर भो खभाव सुधर जाय --य दें 
नियम नहीं है; जैसे--चोरासी छाख योनि और नरक भोगते हुए पाप तो 
नष्ट हो जाते हैं, पर खभाव नहीं सुधरता। परन्तु मनुष्ययोनिमे पाप रहने- 
पर भी साधकका खभाव सुधर जाता है, जैसे--पापोंके रहनेसे उनके 
फलरूपमें प्रतिकूल परिश्थिति ( बीमारी आदि ) आती है, पर सत्संगसे, 


साधनपरायणतासे, अहंता-परिवतनसे पारभायिंक साधकक्ना भाव सुधर 
जाता है। 
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शरीत्तक रहनेवाली ढैँ, वें भजनमें बाधा पहुँचाये---ऐसा कमी सम्भव 
ही नहीं है । 


सकाम पृष्यकर्मोकी मुज़्यता होनेसे जोब खममें जाते हैं और 
पापकर्मोंकी मुख्यता द्वोनेसे मरकोंमें जाते हैं। पततु भग्वान विशेष 
कृपा करके बीचर्म ही अर्वात्‌ पापों और पुण्योंका पूरा फ़छभोग न 
द्वोनेपर भी जीवको मनुष्पशरीर दे देते हैं । ममुष्यशरीरमें मगवद्धजन- 
का अबतर विशेषञासे आप्त दोता है। इस बास्ते मनु शरीर प्राप्त 
दोनेपर भगवाहिकी ताफसे कमी निशक्ष नहीं होना चाह्निये, 
क्योंकि मगवतआपिके छिये ही मनु्यशरीर मिछता है । 


यद मलुप्यशरी! भोगयोनि नहीं है। इसको सामान्यतः 
कर्मगोनि कहते हैं। पल्तु सन्तोंकी वाणी और पिद्वान्तेंके अनुप्तार 
मनुप्यशरीर केशड भगवदतिके डिये दी है । इसमें पुणने पुण्योफे 
अनुप्तार जो अनुकूल परिश्िति आती है और पुएने पापोके अनुसार 
जो प्रतिकूछ परिषश्चिति आती है---ये द्षोगें ही केव्ठ साधन- 
सामग्री हैं| इन दोनेमिप्ते श्रतुकूल परिष्िति आनेपर दुनियाकी 
स्त्रा कना और प्रिकृ७ परिलथिति अनेपर अनुकूलताकी इच्छाका 
काम कता--बढ साधकका काम है । ऐसा करेसे ये दोनों ही 
परिसितियाँ सापन-सामप्री हो जायेँगी। इनमें भी देखा जाय तो 
अनुकूल परिख्ितिमें पुराने पुण्योका नाश होता है और वर्तमान 
भोग फेंसनेकी सम्भावना मी दती है । परन्तु प्रतिकूठ परिस्थितिमे 
पुएने पापोका नाश द्ोगा है और वर्तमानमें अधिक सगगता, 


श्च्ड गीताकी राजविद्या ( आ० ७ 


हु द््सि 
सावधानी रहती है, जिससे साधन छुगमतासे बनता हैं। इस इृश्से 
सनन्‍्तजन सांसारिक प्रतिकूल परिस्थितिका आदर करते आये हैं# । 
सम्पत्ध--- 
सातवें अध्यायके आरम्ममें भगवानूने साधकके लिये तीन 
बातें कही थीं--'मस्यालक्तमनाः--मेरेमें प्रेम करके आर 
भदाध्ययश/--मेरा आश्रय लेकर 'वचोगं युझन*--योगका अनुष्ठान 
करता है, वह मेरे समगरूपकों जान जाता है। उन्हीं तीन 
बातोंका उपसंहार अब अगले दो इलोकोमें करते हैं | 
इलोक--- 


जरामरणमोक्षाय मामाथित्य.. यतन्ति ये। 
ते ब्रह्म तद्धिदुः रत्स्तमध्यात्म कर्म चाखिलमर्त ॥ २० ॥ 





# माता कुन्ती मगवान्‌ श्रीकृष्णसे कहती हैं--- 
विपद्‌ः सत्तु नः झब्बत्‌ तत्र तत्र जगदुरो। 
मवती दहन यत्‌ स्वादपुनमंबद्शंनम्‌ ॥ 
( श्रीमद्धा० १। ८ । २५ ) 
'हे जगदुरो | इमारे छजीवनमें सबंदा पद-पदपर विपत्तियाँ आती 
रहें जिससे हमें पुनः रुंसारकी प्राप्ति न करानेवाले आपके दुलभ दर्शन 
मिलते रहें |? 
+ इन उन्तीसवें-तीसुवे इलेक्रोंम प्मामाश्रित्यः पद्म पसदाश्रय/का, 
“यत्तन्ति? पदमें ध्योगं बुल्ञनश्का ओर ध्युक्तचेतल: पदमे ध्मय्यासक्तमना»का 
उपसंहार किया गया है। इसी अध्यायफे आरम्भ्मे जो ध्यमग्रमूः पद्‌ 


आया था; उस्को यहाँ इच्म, अध्यात्म, कर्म; अधिमृत, अधिदेव और 
अधि यज्ञ कहा गया है | 
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अर्थ-- 


जए और मरणसे मोश्ञ पानेके छिये जो मेरा आश्रय लेकर 
यतन करते हैं, वे उस बन्नओ, सम्पूण अव्यात्मकों ओर सम्पूण कर्मको 
भी जान जाते हैं | 


व्याज्या--- 


चसुतमरणमोक्षाय मामाश्ित्य यतनित थे*-यहाँ जरा 
( दृद्धायथा ) और मरणसे मुक्ति पानेक्रा तात्पर्य यह नहीं हैं कि 
ब्रह्म, अध्यात्म ओर कमका ज्ञान होनेपर बृद्धावस्था नहीं होगी 
शरीरकी मृत्यु नहीं होगी | इसका तात्पय यह है जि बोध होनेके वाद 
शरीरमें आनेवाली बद्धावआ और मृत्यु तो आयेंगी ही, पर ये दोनों 
अबस्थाएँ उसको दु खी नहीं कर सफेंगी। जेसे तेरहवे अध्यायके 
चौंतीसवें लेके 'भूतप्रक्तिमरोक्षम”! कइनेका तात्पय भूत और 
प्रकृति भर्थाव्‌ काय और कारणसे सम्बध-विच्छेद होनेमें है, ऐसे ही 
यहाँ 'जरामरणमोक्षाय” कहनेका तात्पये जरा, मृत्यु भादि शरीरके 
विकारोंसे सम्बन्ध-विच्छेद होनेमें हें । 


जैसे कोई युवा पुरुष है, तो उसकी अभी न वृद्धावस्ा है 
और न मृत्यु है, भतः वह जशामरणसे क्षमी मुक्त दे। परन्तु 
वास्तवर्मे बह जगा-मरणसे मुक्त नहीं है, क्योंकि जरा मरणके कारण 
शरीके साथ जप्नतक सम्बन्ध है, तवतक जरा-मरणमे रहित दोते 
हुए भी वह इनसे मुक्त नहीं है | परत जो जीवन्मुक्त मद्ापुरुष हैं, 
उनके शरीरमें जरा और मरण द्वोनेपर भी वे इनसे मुक्त हैं | अतः 
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जरा-मरणयें मुक्त होनेका तात्पर्य दै--जिसमें जया और मरण होते 
हैं, ऐसे प्रकृतिके कार्य दरीस्के साथ सबेया सम्बन्ध-विच्छेद छोना । 
जब मनुष्य शरीरके साथ तादात्य ( 'मैं यही हूँ? ) कर लेता है, तो 
शरीरके वृद्ध होनेपर मैं इद्ध हो गया? और शरीरके मरनेको लेकर *ं 
मर जाऊँगाः--ऐसा मानता है | यह मान्यता #हीर मैं हूँ और शरीर 
मेरा है? इसीपर टिकी हुई है । इस वास्ते तेरहवें अष्यायके आठवें 
स्लोकमें आया दै--../जन्मस्त्युज़राव्याधिदुःलरोपानुद्शनम? अर्थीत्‌ 
जन्म, दृत्यु, जरा और व्याधिमें दुःख ओर दोपको देखता--इसका 
तातये है कि शरीरके साथ मैं? और 'मेरा-पनः का सम्बन्ध न रहे । 
जब मलुष्य “में! और भ्ेशपन'से मुक्त हो जायगा तो वह जरा, 
परण भआदिसे भी मुक्त हो जायगा; क्योंकि शरीरके साथ माना 
हुआ सम्बन्ध ही वास्तवमें जन्मका कारण है---“कारणं गुणसक्ोषस्प 
सद्सयोनिजन्मसु? ( गीता १३। २१ ) | वास्तवमें इसका शरीरके 


साथ सम्बन्ध नहीं है, तभी सम्बन्ध मिटता है | मिव्ता वही है, जो 
वास्तवमें नहीं होता । 


यहाँ 'मामाश्चित्य यतन्ति ये? पदोंमें आश्रय लेना और यक्ष 
करना--इन दो बातोंको कहनेका तात्पय है कि मनुष्य अगर 
खयं यत्र॒ करता है, तो अमिमान आता है कि 'मैंने ऐसा कर 
ढिया, जिससे ऐसा हो गया? थोर आर स्वयं गत न करके 
भगवानके आश्रयसे हो जायगाः ऐसा मानता है, तो वह आलूत्य 
जौर प्रमाद्मे तथा संग्रह और भोगमें छा जाता है | इस वास्ते 
यहाँ दो बात बतावी कि शाक्षकी भाजञाके अनुसार खयं तत्यरतासे 
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उधोग करें और ठस उदधोगके होनेमें तथा उधोगकी संफल्तामें 
कारण मगवानकों माने । 


जो नित्य-निएतर वियुक्त दो रद्दा है, ऐसे शरीस-संसारको 
मनुष्य प्राप्त और स्थायी मान छेता है | जबतक यद्द शरीर और 
संसारको स्थायी मानकर उसे महत्ता देता रहता है, तवतक साधन 
करनेपर भी उसको मगवआपि नहीं होती । आर बह शरीस्संसारको 
स्थायी न भाने और उसको मदर्व न दे, तो मगवञआत्तिमें देरी नहीं 
शरगेगी | छत: इन दोनों वाधाओंकों अर्यात्‌ शरीर-संसारकी स्वतन्न 
प्रताकों थौर मद्बत्ताको विचारपूर्वक इटाना ही यन करना है । परन्तु 
जो मगवानका आश्रय लेकर यल करते हैं, वे श्रेष्ठ है| उनका तो 
यही भाव रहता है कि उस अभुकी इपासे ही साधन-मजन हो रहा 
है । मगवानकी #पाका आश्रय लेनेसे ओर अपने बछका अभिमान 
न करनेसे वे भगवानके समग्रलपको आन छेते हैं । 


जो मगवानका आश्रयन छेकर अपना कल्याण चाहते हुए उद्योग 
करते हैं, उनको अपने-अपने साधनके अनुसार भगवत्त्वकूपका बोध 
हो हो जाता है; पर मगवानके समग्रझुपका बोध उनको नहीं होता। 
जैसे, फोई प्राणायाम आदिके द्वारा योगका अम्यात्त करता है; थो 
उसको अणिमा, महिमा आदि पिद्धियाँ मिलती हैं ओर उनसे ऊँचा 
उट्मेपर परमातमाके नितकाररबरू पका बोध होता दे अयवा कपने 
स्वरुपमें स्‍्िति होती है। ऐसे दी बौद्ध, जेन भादि सम्प्रदायोमे 
खब्नेवाले जितने मलुप्य हैं, जो कि ईश्वरकों नहीं मानते, वे भी 
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अपने-अपने सम्प्रदायके सिद्धान्तेंके अनुसार साधन करके असतः 
जड़रूप संसारसे सम्बन्ध-विष्छेद करके मुक्त हो जाते हैं । परत 
जो संसारसे विमुख होकर भगवानका आश्रय लेकर यल्‍्ल करते हैं; 
उनको मगवानके सम्प्रछूपका बोध होकर भगवस्ेपकी प्राप्ति 
जाती है--यह विलक्षणता वतानेके लिये ही भावानने यह 
ध्रामाधित्य यतन्ति ये? कहा है । 


पते ब्रह्म तत्‌ ( चिडु। )--इस तरहसे यतहन ( साधन ॥ 
करनेपर वे मेरे स्वरूपको# अथौत्‌ जो निगुण-निराकार है, 
मन-बुद्धि-इन्द्रियों आदिका विषय नहीं है, जो सामने नहीं दे, शाक्ष 
जिसका परोक्षरूपसे वर्णन करते हैं, उस सचिदानन्दधन ब्रह्मको 
जान जाते हैं | 


चह्मः के साथ 'दत्तः बब्द देनेकरा ताव्पय यह है कि प्रायः 
सभी 'ततः शब्दसे कह्टे जानेवाले जिस परमात्माकों परोक्षरूपसे ही 
देखते हैं, ऐसे परमात्माका भी वें साक्षात्‌ अपरोक्षरूपसे अनुभव 


हैं। 





# यहाँ अटठाईसवें, उन्तीसवें और तीसवे इलोकमें भगवानने 
अस्मत्‌ शब्द “माप? का प्रयोग किया है; इस वास्ते यहाँ व्याख्यामें 
करा खरूपः ऐसा अर्थ लिया है ) 

[मां च योज्व्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते। 

स॒ गुणान्समतीत्येतालनह्भूगाय कल्पते || 
( गीता १४ | २६) 


| 
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उस परमात्माकी सचामात्र प्राणीमें खतःपछिद्ध है | कारण कि 
वह परमामा किसी देश न दो, किसी समर्या न हो, किसी 
बस्तुमें न हो और किसी व्यक्तिमे न हो--ऐसा नहीं है, प्रयुत वह सब 
देशमें £, सर समयमें है, सत्र वस्तुओमें है और सब व्यफ्तियेर्मि 
है| ऐसा होनेपर भी वढ़ अप्राप्त क्यों दीखता है ? जो पहले नहीं 
था, बादमें नहीं रहेगा, अभी मोजूद रहते हुए भी प्रतिक्षम विशुक्त 
हो रहा है, अमावमें जा दा है---ऐसे शरीर-संसारकी सत्ता और 
महत्ता स्वीकार कर छी, इसीसे नित्यप्राप्त परमात्मतत्त्व क्षप्राप्त दीख 
रहा है | 


'हत्कमध्यात्मम्‌ ( विदुः )-वे सम्पूण अध्यात्कों जान 
जाते हैं अर्थात्‌ सम्पूर्ण जीव तत्तसे क्या हैं, इस वातकों वे जान 
जाते हैं । पन्‍द्रहब अधायके दसमें इलोकम कहा दे कि “'जीतके द्वात 
एक शरीरकों छोड़कर दूसरे शरीरको प्राप्त करनेको बिमृढ् पुरुष नहीं 
जानते और श्ञानचक्षुबाले नानते हैं ।! इसको जाननेका ताल यई 
नहीं है कि 'जीय जितने हैं, वे क्या-क्या करते हैं और उनकी 
वया-क्या गति हो रही है?-इसकी जान जाते हैं, प्रत्युत आत्मा शरीस्से 
अछ्य है---इसको तखते जान नाते हैं अर्थाद्‌ अनुमत्र कर लेते हैं । 


मगयावके आम्रपसे सापऊक्रा जब क्रियाओं और पदापोंसे 
सम्पन्ध-ीप्ठेद हो जाता है, तो वह अथात्मनखको---अपने खरूप- 
को जान जाता है । वेतल अपने खख्पकों ही नहीं, प्रद्युत तीर्नो 
थेकों ओर चौदद्द मुउनेंगे मिंतने भी स्थावर-जड्भम प्राणी हैं, उन 
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सबका खरूप शुद्ध है, निर्मल है, प्रकृतिसे असम्बद्ध है | अनन्त 
जन्मोंतक अनन्त .क्रियाओं और शरीरेंके साथ एकता करनेपर भी 
उनकी कभी एकता हो ही नहीं सकती भोर अनन्त जन्मोंतक अपने 
खरूपका बोच न होनेपर भी वे अपने खरूपसे कभी अछग हो ही 
नहीं सकते--ऐसा जानना सम्पूर्ण अष्यात्मतत्नको जानना है। 


“कर्म चाखिलं विदु/---वे सम्पूण कर्मोके वास्तविक तत्तको 
जान जाते हैं अर्थात्‌ सष्टिकी रचना क्यों होती है, केसे होती है और 
भगवान्‌ कैसे करते हैं---इसको भी वे जान जाते हैं | 


जेंसे, भगवानने चारों वर्णोकी रचना की । उस रचनामें जीवों- 
के जो गुण और कम हैं भर्थात्‌ उनके जेसे भाव हैं और उन्होंने 
जैंसे कम किये हैं, उनके भनुसार ही शरीरोंकी रचना की गयी है 
उन वर्णो्मिं जन्म होनेमें खयं भगवान्‌की तरफसे कोई सम्बन्ध नहीं 
है, इस वास्ते भगवानमें कतृत्व नहीं है और फलेच्छा भी नहीं है 
(गीता ४ | १३-१४ )। तातपयय यह हुआ कि सृश्टिकी रचना करते 
हुए भी भगवान्‌ कतृत्व ओर फलासक्तिसे सबंथा निर्लिप्त रहते हैं । 
ऐसे ही भलुष्यमात्रकों देश, काछ, परिस्थितिके अनुरूप जो भी 
कतव्य-कर्म श्राप्त हो जाय, उसे क्तृत्व और फलछासक्तिसे रहित 
द्योकर करनेसे वह कर्म मनुष्यकों बॉँधनेवाछा नहीं होता भर्थात्‌ वह 
कम फछ्जनक नहीं बनता | तात्पय है कि कर्मोके साथ अपना 


कोई सम्बन्ध नहीं है, इस तरह उनके साथ निर्बिप्तताका अनुभव 
करना ही अखिल कमको जानना है | 
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* जो अनम्यमावसे केबठ भगवानका आश्रय लेता है; उसका 
आकत क्रियाओं और पद्मापोंका आश्रय छूट जाता है. । इससे उत्तको 
यह बात ठीक तादसे समझमें आ जाती है कि ये सव क्रियाएँ भौर 
पदार्थ पर्ि्तनशील और नाशबान्‌ हैं अर्थात्‌ क्रियाओंका भी आरम्म 
और अत्त द्वोता दै, तथा पदार्थोंका भी उत्पत्ति और विनाश, संयोग 
धर वियोग होता है। अद्लोकतककी कोई भी क्रिया भीर पदार्य 
नित्य रहनेवाला नहीं दै । इस वास्ते कर्मोके साथ मेरा किश्विन्मात 
भी सम्बन्ध नहीं दै--यह भी अखिल कमको जानना है । 


तात्पर्य यह हुआ कि भगवानूका आश्रय लेकर चण्नेवाले अद्म, 
भ्म्याम्म और कमके वास्तविक तलकों जान जाते हैं अर्थात्‌ मगवावने 
जैसे कह्ा है कि प्यद सम्पूर्ण संसार मेरेगें ही ओतप्रोत हैं? ( '७ ) 
बर सब ढुछ बाधुदेव ही है? (७॥ १९ ) ऐसे द्वी वे मावानके 
समप्रहपको जान जाते हैं कि अहम, अध्यात्म और कर्मे--ये सभी 
मगवत्वरूप दी हैं, भावानके सिवाय इनमें दूसरी कोई सत्ता 
नहीं दे । 
सम्बन्ध 
पूरवशकोकर्मे विरग॑ण-निराकारकों आननेका वर्णन करके अब 
अगले रतोऱगें सगुण-साकारको जाननेकी बात कहते हैं । 
इनोक--- 


साधिभूताधिदेषे मां साधियय च ये बिठुः। 
प्रयाणकालेडपि च॑ मां ते विदु्युकचेतसः॥ ३० ॥ 


१्जर गीताकी राजविद्या [ अ० ७ 


है 


अर्थ--- 
जो पुरुष अविभूत, अधिदेव और अधियज्ञके सहित मेरेको 
जानते हैं, वे युक्तचेता पुरुष अन्तकालमें भी मेरेको ही जानते हैं 
अर्थात्‌ प्राप्त होते हूँ । 
व्याख्या---- 

'लाधिभूताधिदैव॑ मां ,साधियक्श च ये विदुए---यहाँ “अधि- 
भूतः नाम भीतिक स्थूछ सृष्टिका है; जिसमें तमोथुणकी प्रधानता है। 
जितनी भी भोतिक संष्टि है, उसकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है | उसका 
क्षणमात्र भी स्थायित्र नहीं है | फिर भी यह भीोतिक सृष्टि सत्य 
दीखती है थर्यात्‌ इसमें सत्यता, स्थिरता, सुखरूपता, श्रेष्ठता और 
भाकर्प ण दीखता है । यह सत्यता भादि सब-के-सब वास्तवमें भगवानके 
डी हैं, क्षणमंगुर संसारके नहीं | तात्पय है कि बफकी सत्ता जल्के 
बिना नहीं हो सकती, ऐसे ही मौतिक स्थूछ सृष्टि अथौत्‌ अधिभूत- 
की सत्ता भगवानके बिना नहीं हो सकती | इस प्रकार तचसे यह 
संसार भगवत्रवरूप द्वी है--ऐसा जानना ही अधिभूतके सहित 
मावानको जानना है | 

“अधिदेबः नाम सृष्टिकी रचना करनेवाले हिरिण्यगर्भ बह्माजीका 
है, जिनमें रजोगुणकी प्रधानता है। भगवान्‌ ही अद्याजीके रूपमें 
प्रकट होते हैं थर्थात्‌ तत््वसे ब्रज्ाजी भगवल्वरूप ही हैं-ऐसा 
जानना ही अधिदेवके सहित भगवानकों जानना है । 


“अधियज्ञ? नाम भगवान्‌ विष्णुका है, जो अन्तर्याभीरूपसे सबसें 
व्याप्त हैं ओर जिनमें सत्तगुणकी ग्रधानता है | तत्वसे भगवान्‌ दी 


है 
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क्षन्तयोमीरूपसे समें परिपूर्ण दैं--ऐसा जानना ही अधियशके 
सहित भगवानूकों जानना है । 

भ्षिभूत, अधिदेव भौर अधियज्ञके सहित भगवानकों 
जाननेका तात्पय है कि मगवान्‌ श्रीकृष्णके शरीरके झिसी एक 
अंदर विशाटरूप दै# और उस विराट्रूपम अधिमूत ( अनन्त 
ब्रह्माण्ड ) भभिदेव ( ब्रह्माजो ) और अधियज्ञ ( विप्णु ) आदि सभी 
है, जैसा कि कर्जनने कहा ह--डहे देव | में आपके 
शरीर सम्पूण प्राणियोंको, जिनयी नामिसे कमछ निकछा है, वन 
छिणुकी, कमठपर विराजमान पज्ाकों और शेकरकों देख रहा हैं 
( गीता ११। १५ )। इस बास्ते तखसे अधिभूत, भषिदेव और 
पप्रियक्ष भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही हैं । ओऔक्ृष्ण ही समम्र 
मगवात्‌ हैं| 

पअ्रयोणफकालेषपि थ भाँ ते विदुर्युकचेतस#--जो संसारके 
भोगों और संप्रहकी प्राप्ति-अप्रामिम समान खनेवाले हैं तथा स॑ंतारसे 
सपया उपर होकर भावानमें रंगे हुए हैं, वे पुरुष युक्तचेता 
हैं। ऐसे युक्तचेता पुरुष धन्तकालमें भी मेरेकों ही जानते हैं कर्योत्‌ 
धन्तकालकी पीड़ा भादिमे भो वे मेरेंमे द्वी अटछझूपसे स्थित रहते 
“एप क्रामातमद अलमेकशन खिला ज। 

(मीता १०। ४२ ) 
इरैकस्थ जगल्कूरसने परश्याथ संचरायस्म) 


मम देह गुडाकेश यच्चान्यदूद्गप्डमिन्छस ॥ 
( शीता ११। ७ ) 
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हैं। उनकी ऐसी ढ़ सिंति होती ढै--वे स्थूछ और सुक्ष्म-शीर्मे 


कितनी ही हलचछ होनेपर भी कभी किश्चिन्मात्र भी विचल्त 
नहीं होते । 


भगवानके समग्ररुप-सम्पन्धी विशेष बात 
( १) 


प्रकृति ओर प्रकृतिके काय---क्रिया, पदाय आदिके साथ अपना 
सम्बन्ध माननेसे ही सभी विकार पैदा होते हैं ओर उन क्रिया; पदाध 
भादिक्की प्रकटरूपसे सत्ता दीखने छा जाती है | पहतु प्रकृति 
और ग्रकृतिके कायसे सर्वया सम्बन्ध-विष्छेद करके भगवत्खरूपमें 
स्थित दोनेसे उनकी खतन्‍्त्र सत्ता ठहस भगवत्तत्तमें ही छीन दो 
जाती है । फिर उनकी कोई खतन्त्र सत्ता नहीं दीखती | 

जैसे, किसी व्यक्तिके विषयमें हमारी जो अच्छे भर बुरेकी 
मान्यता होती है, वह मान्यता हमारी ही की हुई है | तत्तसे तो वहद्द 
व्यक्ति भगवानका खरूप है अर्थात्‌ उस व्यक्तिमें तत्तके सिवाय 
दूसरा कोई खतन्त्र व्यक्तित्व ही नहीं है । ऐसे ही संसारमें 'यह ठीक 
है, यह वेटीक है? इस प्रकार ठीक-ब्रंठीककी मान्यता हमारी दी 
की हुई है | तत््वसे तो संसार भगवानका खरूप ही है। हाँ, संसार- 
में जो वर्ण-आश्रमक्री मर्यादा है, 'ऐसा काम करना चाहिये और 


ऐसा नहीं करना चाहियेः--यह जो विधि-निषेघकी मर्यादा है; 


इसको महापुरुषोंने जीशेंके कल्याणार्थ व्यवहास्के लिये मान्यता 
दी है। 
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जब यह भौतिक सृष्टि नहों थी, तो भी भगवान्‌ थे और 
इसके छीन द्वोनेएए भी भगवान्‌ रहेंगे--इस तरहसे जब वास्तविक 
भागवरखका बोध दो जात दे, तो भोतिक सश्कती सत्ता भगवानमें 
टी लीन हो जाती है कर्षात्‌ इस सश्टिफी खतन्त्र सता नहीं रती। 
इसका यह तात्पय नहीं है कि संत्तारकी खतन्त्र सता न रनेपर 
संसार मिंट जाता है, उसका अभाव हो जाता है, प्रत्युत अन्तःकरणमें 
सत्यलेन जो संसारफी सत्ता और महत्ता बेठी हुई थी, जो कि 
जीवके कल्याणमें बाधक थी, वह नहीं रहती । जैसे सोनेके गदनों- 
की अनेक तदूकी आकृति और अलग-अछग उपयोग होनेपर भी 
उन सबमें एक दी सोना द्वोता है, ऐसे दी मगवद्धक्तके द्वाए भनेक 
तरहका ययायोग्य सांसारिक व्यवहार होनेपर भी उन सबमें एक दी 
भगवत्तत्व है--ऐसी अटल-बुद्धि रहती है। इस तत्तको समझनेके 
लिये ही उन्तीसवें और तीस श्लोक समग्ररूपका वर्णन 
हुआ हे | 

(२) 

उपाप्तनाकी इश्सि भगवानके प्रायः दो रूपोंका विशेष वर्णन 
आता है---एक सगुण और एक निगुण । इनमें सगुणके दो भेद 
होते हैं--एक सगुण-साकार और एक सगुण-निराकार। पह्तु 
निगुणके दो भेद नहीं होते, निर्णण निराकार ही होता है। दा, 
निशकारके दो भेद दोते हैं--एक संगुण-निराकार और एक 
निर्मुण-निऱकार | 

उपासना करनेवाले दो रुचिके होते रै---एक तगुगतिज्यक 
रुचिवाल होता है और एक निर्षुण-विषयऋ रुचियाा द्ोता दै | 


श्जद्‌ ५ गीताकी राजविद्या [ अ० ७ 


पत्तु इन दोनोंकी उपासना भगवानके 'सगुण-निराकारः रुपसे ही 
शुरू होती है; जेसे--परमात्म्राप्तिकें ल्यि कोई भी साधक चलता 
है तो वह पहले परमात्मा है?--इस प्रकार परमात्माकी सत्ताको 
मानता है और थवे परमात्मा सबसे श्रेष्ठ हैं, सबसे दयाछु हैं, उनसे 
बढ़कर कोई है नहींः---ऐसे भाव उसके भीतर रहते हैं, तो उपासना 
सगुण-निराकारसे ही शुरू हुई । इसका कारण यह है कि बुद्नि 
ग्रकृतिका कार्य ( सगुण ) होनेसे निर्मुणकों नहीं पकड़ सकती । 
इस वास्ते निःणके उपासकका छक्ष्य तो निर्युण-निराकार होता है, 
पर बुद्धिसि वह सगुण-निराकारका ही चिन्तन करता है# | 


समुणकी उपासना करनेवाले पहले सगुण-साकार मानकर 
लपासना करते हैं | परतु मनमें जबतक साकाररूप इढ़ नहीं होता, 
तबतक अ्रमनु हैं ओर वे मेरे सामने हैं? ऐसी मान्यता मुख्य होती है। 
इस मान्यतामें सगुण भगवानूकी अभिव्यक्ति जितनी अधिक होती है, 


%६ उपासना सगुण-मिराकारसे झुरू होतो है--इसीलिये भगवानतने 
इस ( सातवें ) अध्यायके अद्दाईसव॑ इलोकर्मे “सगुण-निराकारः का वर्णन 
किया है। फिर उन्तीसव इलोकमें 'निर्मुण-नियाक्ाएका और तीसवें इलोकरमें 
ग्रुण-साकाएका वर्णन किया है | इस प्रकार यहाँ तो तीनों खरूपोंका 
एक-एक इल्होक्म वर्णन किया गया है; पर आगे आठवें अध्यायमें इन 
तीनोंका तीन-तीन इलोकॉमम वर्णन किया गया है, जेसे--आउठवें अध्यायके 
सआठवें; नवें औौर दसवें इलोकमें धगुण-निराकारकी  उपासनाका, 
ग्यारहवें बारदइवें और तेरहवं इलोकमे “निर्शुण-निराकारु की उपासनाका तथा 
प्वीदहव॑, पन्द्रहवे और सोलह व॑ इलोकसे सगुण-साकारः की उपासनाका 
विशद्‌ वर्णन किया गया है | 
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उतनी ही उपासना ऊँची मानी जाती है | अन्तमें जब वह सगुण- 
साकाररूपसे भगयानके दर्शन, भाषण, रफ़्शो ओर प्रसाद प्राप्त कर 
लेता है; तय उप्तकी उपासनाओी एूर्णता हो जाती है | 


निमुणरी उपासता करनेगले परमात्माज्रें सम्पूर्ण सस्तारमें 
ब्यापक्त समझते हुए चिन्तन करते हैं | उनकी बृत्ति जितनी ही 
'सूस्म होती चली जाती है, उतनी ही उनकी उपासना उेँची मानी 
जाती है । अन्त सासारिफ आसक्ति और गु्णाया सयेथा त्याग होनेपर 
जय मम! तू! आदि कुठ भी नहीं रहता, केयल चिन्मग-तत् शेष 
रद्द जाता है, तय उप्तकी उपाप्तनाकी पूर्गता हो जाती है | 


इस प्रकार दोनोकी अपनी-अपनी उपासनाकी पृणणता होनेपर 
दोनोवी एकता हो आती है थर्थात्‌ दोनो एक ही तत्तकों आप हो 
जाते हैं#। सगुण-साकारके उपासक्रोफों तो भगय््पासे निर्मुण- 
निशाफारका भी बोध हो जाता है---मस दरसन फछ परम अनूपा । 
जीव प्राव निज सट्ज सख्या॥ (मानंत ३। ३१५। ५) | निगुण- 
निएफार के उपासफर्मे यदि भक्तिफे संस्कार है और भगवानऊे 
द्नफी अमिकापा दे, तो उसे भगयानके दर्शन हो जाते हैं. अयना 

# संगुण निगुणका भेद तो उपासनाओो दृष्टिमे है। बास्तवर्मे इस 
दोनों उपासनाओंमें उपाध्य तत्व एक ही है। उपासत्रा साधक्रकी रुचि) 
गरिश्वास और योग्यताऊ़े अनुसार द्ोनी है | इस वास्ते साधमोंक्ी भिन्न 
मिन्न रुचि) विश्वास ओर योग्यता द्ोते के कारण उपासनाएँ भी भिन्न मित्र 
होती है। परन्तु सम्पूर्ण उपासनाओंसे अन्तमें एक ही उपास्यतत्मकी 
प्रा होती है | उस उपास्य तत्नतों ही समग्र ब्रह्मण कहते हैं ! 

गी० रा० घि० १६७-- 
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भगवानकी उससे कुछ काम लेता छोता है, तो मगवान्‌ अपनी तफफसे 
भी दर्शन दे सकते हैं । जेसे निरगुण-निराकारके उपसिक 
मधुमृदनाचार्यजीको भगवानने अपनी तएफसे दशेन दिये थे# । 

( हे) 

वास्तवमें परमात्मा संगुण-निगुण, साकार-निराकार सब कुछ 
हैं। सगुण-निर्गंण तो उनके विशेषण हैं, नाम हैं। सावक 
, परमत्माकों गुणोंके सहित मानता है, तो उसके लिये वे सगुण हैं 
और साधक उनको गुणोंसे रहित मानता है. तो उसके छिये वे 
लिर्गुण हैं | बास्तवमें परमात्मा सगुण तथा नि्गुण--दोनों हैं और 
दोनोंसे परे भी हैं । परन्तु इस वास्तविकताका पता तभी छाता है, 
जब बोब होता है। 

भगवानके सौन्दर्य, माधुय, ऐशर्य, औदय आदि जो दिव्य 
गुण हैं, उन गुणोंके सहित स्वेत्र व्यापक परमात्माकों 'सगुण” कहते 
हैं। इस सगुणके दो भेद होते हैं--- 

( १) सग॒ुण-निराकार--जेसे, आकाशका गुण 'ब्दः है, 
पर आकाशका कोई आकार ( आक्रति ) नहीं है, इस वास्ते आकाश 
समगुण-निराकार हुआ। ऐसे ही प्रकृति और प्रकृतिके काये संसाएमें 
पर्पृणेरूपसे व्यापक परमात्माका नाम सगुण-निराकार है | 

(२ ) समुण-साकार--..वे ही सगुण-निराकार परमात्मा जब 
अपनी , दिव्य ग्रकृतिको अधिष्टित करके अपनी योगमायासे छोगोंके 

..__ # अद्ेतवीधिपधिकेरपास्थाः खाराज्यसिदासनब्यवीधप[ 

शठेन केनापि बय हठेन दासीकृता गोपवधूविटेस || 
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साकार-निराकार आदि सब कुछ कह सकते है। ऐसे परमात्माक द्दी 
उन्तीसवैं-तीसवें रलोकषोंमें समग्रहपते वर्गन क्रिया गया है । 


अध्याय-सम्बन्धी विशेष बात 


भगवानने इस अश्यायमें पहले पस्चितनशीढकों 'अपरा! और 
अपरितंनशीलको 'परा! नामसे कहा (७॥। ४-५ ) | फिर ईते 
दोनोंके संयोगसे सम्यूर्ण प्राणियोंकी उत्पत्ति बतायी और अपनेको 
म्यूण संसारका प्रभभ और प्रह्यय बताया अर्थात्‌ संसारके आदिम 
जीर अन्तमें केवल में ही रहता हँ---यह बताया ( ७ | ६-७ ) | 
उसी प्रसब्नमें भगवानने सत्रह्न विभूतियोंके रूपमें कारणरूपसे अपनी 
ब्यापकता बतायी ( ७ | ८-१२ ) । फिर भगवानने कहा कि जो 
तीनों गुणोंसे मोहित है अर्थात्‌ जिसने निरन्‍्तर परिबतनशीक प्रकृतिक्े 
साथ अपना सम्बन्ध मान डिया है, वह गुणोंसे पर मेरेकों नहीं जान 
कता ( ७ | १३ ) | यह गुणमयी माया तरनेमें बड़ी दुष्कर है | 
जो मेरे शरण हो जाते हैं, वे इस मायाको तर जाते हैं (७। १४) 
परन्तु जो मेरेसे विमुख होकर निषिद्ध आचरणोंमें लग जाते हैं; वे 
दुष्क्ृती मनुष्य मेरे शरण नहीं होते (७ | १५) | अब यहाँ 
चौदहवें इ्होकके वाद ही सोल्हवाँ इलोक कह देते तो बहुत बढ़िया 
बेठ्ता भर्थात्‌ चौदहवे इलोकमें शरण होनेक्री बात कही, तो अब 
शरण होनेवाले चार तरके होते हैं--ऐसा बतानेसे श्रृद्ड॒द्य बहुत 
बढ़िया वठ्ती | परन्तु पंद्रहवाँ श्लोक बीचमें आ जानेसे प्रकरण ठीक 
नही बंठता | इस वास्ते यह रलोक प्रकरणके विरुद्ध अर्थात्‌ बाधा 
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डालनेगला माद्ठम देता है | परन्तु वास्तवर्मे यह स्लोक प्रकरणफें 
पिस्द्ध नहीं हे; क्योकि यह झ्मोफ ने आनेसे पापी मेरे शरण नहीं 
होतेः--पह॒वददना बाबी रह जाता । इस वास्ते पद्रहव इल्ेफर्म 
८ुष्कूती? ( पापी ) मेरे झरण ढोते ही नहीं?--यहू बात बता दी 
ओर सोलहवें इलोकमें शरण होनेवालोके चार अकार बता दिये। 


भ्त्र जो शरण होते है, उनके भी दो प्रकार हैं--एक तो 
भख्ानफी भगवान समझकर आर्थात्‌ भगयावकी महा समझकर 
भागनके शणण होते हैं ( ७५ । १६-१९ ), भौर दूसरे भगयानको 
साधारण मनुप्य मानकर देववाओंकों सबसे बड़ा मानते हैं, इस वास्ते 
भगनानका आश्रय न लेकर कामनपूर्तिके लिये देववाओके शरण हो 
जाते हैं (७।२०-२३ ) | 


देपताओके शरण होनेमें भी दो बातें होती हैं---कामनाओेंका 
बढ़ जाना भोर भगयानत्ी महत्ताकों न जानना ) इनमेंसे पहले हेतु- 
का उर्णन तो वीसेंसे तेईसवें स्तोफतक कर दिया, और दूसरे हेतु- 
का वर्णन चोबीक्षं इ्ोऊमें कर दिया। जो मगवानको साधारण 
मनुष्य मानते हैं, उनके सामने भगयान्‌ प्रकट नहीं होते--यह 
बात पचीमव इ्छोऊर्मे बना दी । 


कप ऐसा असर पडता है. कि भगवान्‌ मी मायासे ढके 
होंगे, इन्च वाहते मगयान्‌ कद़ते हैं कि मेरा ज्ञान ढका हुआ नहीं है 
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(७।२६ )। मेरेकी न जाननेमें राग-देष ही मुख्य कारणं-है: 
( ७। २७ )। जो इस हल्दरूप मेहसे रहित होते हैं, वे छत्ती 
होकर मेरा भजन करते हैं (७ | २८ ) | जो मेर। आश्रय लेक 
यन कराते हैं, वे मेरे समग्ररूपको जान जाते हैं और अन्तमें मेरेको 
ही प्राप्त होते हैं ( ७ | २९-३० )। 


इस अध्यायपर आदिसे अन्ततक विचार करके देखें तो भगवान: 
के विमुख और सम्मुख होनेका ही इसमें वणन है | ताध्पर्य है कि 
जड़ताकी तरफ दृत्ति रखनेसे प्राणी बार-बार जन्मते-भरते रहते हैं 
और उससे विमुख होकर भगवानके सम्मुख हो जाते हैं, तो वे सगुणः 
निराकाए, निर्युण-नितकार और सगुण-साकार--ऐसे भगवानके समग्र- 
रूपको जानकर अन्तमें भगवानको ही प्राप्त होते हैं ।. 


हैं तत्सदिति श्रीमद्धगवद्नीतासपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां 
योगशास्त्रे श्रीकृष्णाजुनसंवादे शानविश्ञानयोगो 
नाम सप्तमोष्ध्यायः॥ ७ ॥ 


इस अकार 3», तत, सत्‌ू--इन भगवन्नामोंके उद्चारणपूर्वक 
ब्रह्मविधा और योगशास्त्रमय श्रीमद्भगवद्टीतोपनिषद्रूप श्रीकष्णाजुन- 
संचादमें /ज्ञानविज्ञानयोग! नामक सातवाँ अध्याय पूर्ण हुआ || ७.॥| 
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इस सातवें अध्याय ज्ञान और विज्ञानका पर्णन जिया गया 
8 । भगवान्‌ इस सम्यृण जगतके महाकार० हैं---ऐसा छबतापूवक 
मानना ज्ञान! है। ऐसे दी भगयानऊ़े प्िग्रय छुछ भी नहीं है--.- 
ऐसा अनुभव हो जागा 'विज्ञानः दै। ज्ञान ओर जिज्षानसे परमात्माके 
साथ निययोगका अनुमय हो जाता है अर्थात्‌ “मैं भगयानऊा हूँ और 
भगवान्‌ मेरे हैं! इस परम प्रेमरूप नियनसम्मन्यक्ी जाग्रति हो जाती 
है । इस बास्ते इस सातंब अध्यायका नाम '्ल्ञानविज्ञनयोग! रखा गया हे |। 


सातवें अध्यायके पद, अक्षर और उवाच 


( १) इस अध्यायमें *अथ सत्तमोषष्याय ! के तीन, उगाचके 
दो, झ्लोफेफे चार सौ ऊ और पुष्षिफाक़े ते पद हैं | इस प्रज्ञा 
सम्पूर्ण पर्दोफा योग चार सी चौजीस है | 


(२ ) “अथ सप्तमोष्थ्याय? में सात, उचाचर्म सात, 
अ्लोगोमि ने; सो साठ और पुष्पिकामे अइतालीसअक्षर हैं । इस प्रकार 


सम्पू० अश्वरोंका योग एक हजार ब्राईस है।इस अष्यायके सभी 
श्लोक बीत अक्षऐके हैं। 


(३६) इस आअध्यायर्में केबड एक उबाच है... 
+द्यीप्रगवानुवाच! | 
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सातव अध्याय प्रयुक्त उन्द 


इस अध्यायके तीस इछोकोमेंसे--छठे श्छोकके तृतीय चएणम 
और चौदढव इलोकके प्रथम चरणमें 'नगण! अयुक्त - होनेसे 
'न-बिपुला', ग्यारहवे इलोकके तृतीय चरणमें और पचीसर्वे इक 
प्रथम चरणमें 'भाण? प्रयुक्त होनेसे “म-विपुला+ संत्रहव इहोकके, 
प्रथम चरणमें (गण? प्रयुक्त होनेसे 'ए-विपुरए तथा उन्नीसवे 
और बीसबे सलोकके तृतीय चरणमें /भगणः प्रयुक्त होनेते /भ-विपुला! 
संज्ञावाले इवोक हैं। शेष तेईस छोक ठीक 'पथ्यावक्‍त्र' अनुष्टुप 
छदके लक्षेणोंसे युक्त हैं । ह 





॥ ७» श्रीपरमात्मने नम; ॥ 


अथाष्टमोष्प्यायः 
सम्पन्च--- 
श्रीमगवानूने सातवें अध्यायके अन्तमें अपने सममरूपका 
वर्णन करते हुए बह्म, अध्यात्म, कर्म, भविभूत, अधिदेव और 
अधियत्त--इन छः शब्दीका प्रयोग क्रिया और इस समभरूपको 
जाननेवाले योगियोंक्रों अन्तकालमें अपनी प्राति बतायी | इसको 
तुनकर इनसे छः शब्दोंक्ों स्पष्टऋुपतते समझनेके लिये अर्जुन आठवें 
अध्यायके आर्स्मके ही सलोकोर्मे कुल सात प्रसन करते हैं। 
इलोक--- 
अर्जुन उचाच 
कि तद्घहम किमध्यात्म कि कर्म पुरुषोत्तम । 
अधिभूत च॑ कि प्रोक्तमधिदेव किमुच्यते॥ है ॥ 
अधियशः कथ्थ को5च  वेहेडस्मिन्मघुसूदन । 
प्रयागकाले थे कर्थ शेयोपलि नियतात्ममिः॥ २ ॥ 
अधथै-- 
अज़ुन बोले--..दे पुरुषोत्तम ! वह ब्रह्म क्या हैं ! अध्यात्म 
क्‍या है? कम क्‍या दे १ अधिमभूत किसको कहा गया ऐ १ और 
अप्रिदेव किसको कहा जाता है ! यहाँ अधियक् कौन है और वह 
इस देहमें कैसे है ! हे मधुसदन ! नियतात्मा पुरुषोके द्वारा अन्त- 
कालमे आप केसे जाननेमें आते हैं ? 
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व्याख्या-- 
धुरुषोचम कि तदूबह्म'--है पुरुषोत्तम | वह ब्रह्म क्या है 
अर्थात अह्मः शब्दसे क्या समझना चाहिये? 
(किमरध्यात्ममः--/अब्यात्मः शब्दतें आपका क्या अमिप्राय 


#िफ्ै 
न्फ्क 


पके कमें“-क्रम कया है अर्थात्‌ “कम? शब्दसे आपका 
क्या भाव है * 

अधिभूत च कि धोक्तमः--आपने जो “अधिमूतः शब्द 
कहा है, उसका क्‍या तात्पय है ! 

'अधिदेव किमुच्यतेः--अविदव” किसको कहा जाता है ? 

भअधियज्ञ: कर्थ को5त्र देहे:स्मिवः--इस प्रकरणमें अधियज्ञः 
शब्दसे किसको लेना चाहिये | वह अधियज्ञ इस देहमें कैसे है ? 

'धुसूदन प्रयाणकाले च॒ कर्थ क्षेयोडईसि नियतात्मभिः४-- 
है मधुम्तदन ! जो पुरुष वशीमूत अन्तःकरगत्राले हैं अर्थात्‌ जो 
संसारसे सबंधा हटकर अनन्यभावसे केब्र७ आपमें ही ढगे हुए हैं, 
उनके द्वारा अन्तकाछमें आप कैसे जाननेमें आते हैं । अर्थात्‌ 
ये आपके किस रूपको जानते हैं और क्रिस अक्ारसे जानते हैं? 

यहाँ अजुनह्वारा भगवानके डिये भधुत्दन! सम्बोधन देनेका 
तात्पर्य है---भधु! नाम देत्यक्ा है और देन्य-खभात्रको देव कई ते 
है । जिस खमावमें दुगुग-दुतचार आ जाते हैं, वह देत्य-छभाव 
कहलाता है । इस दैत्य-खमावसे ही पाप बनते हैं | आप देत्य- 


खभावक्ो बुद्ध करनेवाले हैं| खभाव जुद्र होनेसे अन्त झार्ल्मे 
आपका स्मरण खत: ही होगा | ह 
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ऐसे तो आत्माको लेकर जो वणन किया जाता है, वह भी 
अब्यात्म है; अध्यात्म-मार्कका जिसमें वणन हो, वह मार्ग भी 
अध्यात्म है और इस आत्माक्की जो विद्या हैं, उप्तका नाम भी 
अष्यात्म है ( गीता १० | ३२ ) । परतु यहाँ स्वभाव” विशेषणके 
साथ “अध्यात्म? शब्द आत्माका अर्थात्‌ जीबके होनेपनका (खरूपका) 
वाचक है । 

“मूतभावोद्भवकरो बिसर्गे; कर्मलंशितए--स्थावर-जड्म जितने 
भी प्राणी देखनेमें आते हैं, उनका जो भाव भर्थात्‌ होनापन है; 
उस होनेपनको प्रकट करनेके छिये जो विसर्ग अर्थात्‌ त्याग है, 
उसको “क्रम कहते हैं | 

प्रढदय और महाप्रत्यके समय ग्रकृतिकी अक्रिय-अवस्था मानी 
जाती हैं। तथा सर्ग और महासगके समय प्रकृतिकी सकरिय-अवस्था 
मानी जाती है | इस सक्रिय-भत्रस्थाका कारण भगवानका संकल्प है 
कि में एक ही वहुत रूपोंसे हो जाऊँ।? इसी संकल्पसे सृश्टिकी 
स्‍चना होती है | तात्पय है कि ग्रद्य और महाप्रव्यके समय 
अहंकार और सब्रित-क्रमेंके सहित प्राणी अक्नतिमें लीन हो जाते हैं 
ओर उन श्राणियेंकि सहित प्रकृति एक तहहसे परमात्मामें छीन हो 
जाती है, तो उप्त लीन हुई प्रकृतिको विशेष क्रियाशीकल करनेके 
लिये भगवाचूका पूर्वोक्त संक्रल्प करना ही बिसर्ग अर्थात्‌ त्याग 
है | भगवावका यह संकल्प ही कर्मोका भारम्भ है, जिससे 
प्राणियोंकी कर्म-परम्परा चछ पड़ती है | कारण कि प्रढय और 
महाप्रत्यमें प्राणियोंके कम नहीं बनते, प्रत्युत उसमें प्राणियोंकी 
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मुप्म-अवस्था रहती है । सगे और महाप्तगेके आदिसे कर्म झुरू 
हो जाते हैं। चोदहवें अध्यायमें मगवानने कहा है--- 
मम योतनिमेहद्वझ  तस्मिस्गर्तन दधाम्यहम्‌ । 
सम्भवः सर्वश्रतानां ततो भवति भारत ।॥ 
सर्वयोनिषु. कौल्ेय मूर्तयः सम्मचन्ति याः । 
तासां ब्रह्म मदयोनिरह वीज़प्रदः पिता ॥ 
(गीता १४ । ३ ४ ) 


पप्मात्माकी मूछ प्रकृतिफा नाम महंदूब॒ह्म? है । उत्त प्रकृतिमें 
छीन हुए जीवोंक्ा प्रकृतिके साथ विशेष सम्बन्ध करा देना अर्थात्‌ 
जीवोंका अपने-अपने कर्मोक्रे फलस्वरूप शरीरोंके साथ सम्बन्ध करा 
देना द्वी परमात्मके द्वारा प्रकृतिनं गर्भ-स्थापन करता है। डसमें 
भी अहग-भलग योनियोंम तरह-तरहके जितने शरीर पैदा होते हैं, 
उन शरेंकी उत्पत्तिमें अकृति हेतु है और उनमें जीय-रूपसे भगयान्‌- 
का अंश है---/ममवांशो ज्षोबलोके! ( गीता १५। ७ )। इस 
झकार प्रकृति और पुरुषके अंशसे सम्पृ्ण प्रागो पैदा होते हैं। 

तेह्दयें अध्यायके छम्बीसयें इछोक्रमें मानने कहा है-- 
“आवर-जज्ञम जितने भी प्राणी उत्पन होते हैं, वे सब क्षेत्र ( प्रकृति ) 
और क्षेत्रज्ञ ( पुरुष ) के संयोगसे ही होते हैं |? क्षेत्र-क्षेत्रज्ञका विशेष 
संयोग अर्थात्‌ स्थूलशरीर धारण करानेक्के ढिये मगवानका संकल्प-हूप 
विशेष सख्बन्‍्ध ही स्वावर-जड़म आवियोत्रे रथूटशरीर पैदा करमेका 
कारण है । उस संकल्पके द्वोनेमें भग्वानका कोई अभिमान नहीं 
है, प्रयुत जीयेंके जन्म-जन्मान्तरोंके जो कर्म-संस्क्ा( हैं, ते प्रढय और 
मझप्रत्यक्षे समय पत्षिक होकर जब्र कल देनेकी हिये उन्मुष्त होते 
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हैं, तब मगवानका संकल्प होता है# | इस प्रकार जी्वेंके कर्मोकी 
प्रेरणासे “मैं? एक ही बहुत रूपोंसे हो जाऊँ---यह संकल्प 
होता है । ५ 
उन ग्राणियोंमें ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शुद्ब--इन चार 
वर्णोका जो कर्माधिकारी मनुष्य-समुदाय है। उसके ढ्वारा विंहित और 
निपिद्द जितनी क्रियाएँ होती हैं, उन सत्र क्रियाओंका नाम “कमः 
है। तालय है कि मुह्य कम तो भगवानका संकल्प हुआ और 
उसके बाद कम-परम्परा चच्ती है | 
इलोक--- 
अधिभूत॑ क्षरों भावः पुरुषश्चाधिदेवतम्‌ । 
अधियक्षोषहमेवात्र. देंहे.. देहम्ृता वर ॥ ४ ॥ 
आर्थ-- 
हे देहधारियोंमें श्रेष्ठ अजुन | क्षरमात्र अर्थात्‌ नाशबान्‌ पदार्थकों 
अधिभूत कहते हैं, पुरुष अर्थात्‌ हिरिण्यगर्म त्ह्माजी अधिदेव हैं और 
इस ढेढमें अन्तर्यामीरूपसे में ही अधियक्ञ हूँ । 

# जेसे कर्म कप्तेकरते थकावठ होती हैं तो कर्तृत्वाभिमान+ 
कर्मफलासक्ति और सा्वित-कर्मोके ज्यों-क्े-त्यों रहते हुए ही प्राणियोंकों 
नींद आ जाती है । नींदर्म विश्वाम पानेसे थकावट दूर होती हैं और कर्म 
करनेके ल्थि शरीर-इन्द्रियाँ-मन-बुद्धिमं ताजगी आती है, सामर्थ्य आती 
है। इसी रीतिसे प्राणी कर्तृत्वाभिमान, कर्मफछासक्ति और सश्चित कर्मोके 
सद्दित प्रल्यमं सूक्ष्म प्रकृतिमं और महाप्रल्यमें कारण प्रकृतिर्म छीन हो 
जाते है । उन छीन हुए प्राणियोंके सश्ित-कर्म विश्राम पाकर--परिपक्व 
होकर अर्थात्‌ प्रारू्बरूप होकर फल देनेके ल्यि उन्मुख हो जाते हैं। 
तब भगवानका संकल्प होता है और उस संकल्पसे प्राणियोंका जन्मारम्भकः 

कर्मोके साथ विशेषतासे सम्बन्ध जुड़ जानेका नाम ही “कर्म है | 





श्०२ गीताकी राजविद्या [ झ० ८ 


अहमेव अजञ्क देहे? कहनेका तात्पय है कि दूसरी योनियोंमे 

तो पूर्वक्षत कर्मोंकरा भोग होता है, नये कमे नहीं बनते, पर इस 
मलुष्पशरीरमें नये कर्म भी बनते हैं | उन कर्मोके प्रेरक अन्तर्यामी 
भगवान्‌ होते हँ।। जहाँ मलुष्य रग-द्रेष नहीं करता, उसके सब 
कर्म भगवानकी प्रेरणाके अनुसार झुद्द होते हैं अर्थात्‌ वन्धनकाएक 
नहीं होते और जहाँ वह राग-हेषके कारण भगवानकी प्रेरणाके 
अनुसार कम नहीं करता, उसके कर्म बन्धनकारक होते हैं | कारण 
कि राग और द्वेप मनुष्यके महान्‌ शत्रु हैं (गीता ३। ३१० ) | 
तात्पय यह हुआ कि भगवानकी ग्रेरणासे कभी निपिद्ध-कर्म होते ही 
नहीं । श्रुति और स्मृति भगवान्‌की आज्ञा हैं--'श्रतिस्टती ममेवाडे? 

तो भगवान्‌ श्रुति और रुशृतिके विरुद्ध प्रेरणा केसे कर सकते हैं ? नहीं 
कर सकते। निषिद्द-कर्म तो मनुष्य कामनाके वशीभूत होकर 

ही करता है (गीता ३॥ ३७ ) । अगर मनुप्य कामनाके 

बशीमूत न हो, तो उसके द्वारा स्वाभाविक ही बिहित कर्म होंगे, 

# दूसरे श्लोक तो प्मक्षः पद प्रकरणके लिये आया है तथा “अस्मिनः 

पद देहके लिये आया है, पर यहाँ ध्थत्ः पद देहके लिये ही आया है| 


कारण कि अजुनने प्रश्नमें ध्यत्रः पद देकर प्रकरणका संकेत कर दिया है; 


इस वास्‍्ते अब उसका उत्तर देते हुए प्रकरणके लिये 'अन्रः पद देनेकी 
जरूरत नहीं है | 





+ कर्मोकी प्रेरणा भगवान्‌ मनुष्यके स्वभावके अनुसार करते हैं । 
यदि खभावमें राग-द्वेप हैं तो उस राग-देषके बशीभूत होना अथवा न 


होना मनुष्यके हाथमें है| वह शास्र; सन्‍त तथा भगवानका आश्रय लेकर 
अपने स्वभावकोी बदल सकता है | 
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मिन्न-मिन्र दीखता है, पर वास्तवमें है एक ही | इसी प्रकार एक दी 
परमात्मतत्त ब्रह्म, अध्यात्म, कर्म, अधिमूत, अधिदेव और अधियकषके 
रूपसे मित्र-मिन्त प्रतीत होते हुए भी तत्ततः एक ही है | इसीको सातवें 
अ्ष्यायमें 'समगञ्रम' (७।१) ओऔर “वारुदेवः स्वेम! (७।१९) 
कहा गया है । 


तालिक इष्टिसे तो सब कुछ बाघुदेव ही है (७।१९)॥ 
इसमें भी जब विवेक-इश्टिसे देखते हैं तो शरीए-शरीरी, प्रकृति-पुरुष 
--ऐसे दो भेद हो जाते हैं | उपासनाकी इश्सि देखते हैं तो उपास्य 
( परमात्मा ), उपासक ( जीत ) और त्याज्य ( प्रकृतिका कार्य 
संसार )--ये तीन भेद हो जाते हैं | इन तीनोंको समझनेके लिये 
यहाँ इनके छः भेंद क्रिये गये हैं 

परमात्मके दो भेद--त्रह्म ( निर्मुण ) और अधियज्ञ (संगुण)। 

जीवके दो भेद---अध्यात्म ( सामान्य जीव, जो कि वह्द हैं) 
ओर अधिदेव ( कारक पुरुष, जो कि मुक्त हैं )। 

संसारके दो भेद---करमे (जो कि पसितनका पुशञ्ञ है) 
धर अधिभूत ( जो कि पदाय हैं )। 


परमत्मा । ब्रह्म---अधियज्ञ 
ज्ञीव | अध्यात्म--अधिदेव 
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ऐता मनुग्पोंका प्रत्यक्ष अनुभव है । परमात्मा अनन्त आननन्‍्दके सरूप 
हैं, वहाँ दु:खका लेश भी नहीं है--ऐसा शाह्लोका कथन है, और 
सन्‍्तोंका अनुभव है | 


अब विचार यह करना है कि साधक्रको संसार तो प्रत्यक्ष- 
रूपसे दीखता है और परमात्माको वह केव्र७ मानता है; क्योकि 
पत्मात्मा प्रत्यक्ष दीखते नहीं | शात्र ओर सन्त कह्दतें हैं कि 'संसाफं 
परमात्मा हैं और परमात्मामें संतार है? इसको मानकर साधक प्राधन 
करता है। उस साथनामें जक्तक संसारकी मुछ्यता रहती है, तब्- 
तक पस्मात्माकी मान्यता गौण रहती है | सावन करते-करते 
ज्यों-ज्यों परमाव्माकी घारणा ( मान्यता ) मुण्य होती चली जाती है, 
स्यों-ही-व्यों संसारकी मान्यता गौण होती चढी जाती है | परमात्माकी 
घारणा सवेथा मुझ्य होनेपर साधकको यह स्पष्ट दीखने छग जाता 
है कि संसार पहछे नहीं था और फिर बादमें नहीं रहेगा तथा 
वर्तमानमें जो “हैः! रूपसे दीखता है, वह भी प्रतिक्षण अभावमें जा 
रहा है.। जब संसार नहीं था, तथ भी परमात्मा थे; जब संसार 
नहीं रहेगा, तब भी पत्मात्मा रहेंगे और बतमानमें संसारके प्रतिक्षण 
अभावमें जाते हुए भी परमात्मा ज्यों-के-त्यों विधमान हैं | तात्पय है 
कि संसारका सदा अभाव है और परमात्माका सदा भाव है | इस तरह 
जब संसारकी खतन्त्र सत्ताका सवेथा अभाव हो जाता है, तब सतय- 
ररूपसे सत्र कुछ परमात्मा ही हैं?--ऐसा वास्तविक अनुभव हो 
ह है, जित्के होनेसे साथक 'सिद् कहा जाता है | कारण कि 
पाएं परमात्मा हैं और परमात्मामें संसार हैः--ऐसी मान्यता 
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संप्तासकी सत्ता मानमेते ही होही थी भौर संस्ताव्की सत्ता साधवाके 
गके कारण ही दोखती थी। इस वास्ते तखतः सत्र कुछ परमात्मा 
ही दें। 
(२) 

सत्‌ और अप्तत्‌ सब परमात्मा ही हं--सदसशाहम! 
(९। १९ ) पत्मात्म न सत्‌ कहे जा सकते हैं. और न अप्तत्‌ 
कहे जा सके हें--न सत्तक्रासदुच्यते! ( १३६ । १२ 
परमात्मा सत्‌ भी हैं, अत भी हैं और सत्‌ अप्तत्‌ दोनोंसि परे भी 
है-/सदसत्तत्पर यत्‌'( ११। ३७ ) इस प्रकार गीतामें मिन-मिल्ल 
बचन आने हैं| अब उनकी सगतिके विपयमे विचार किया जाता 
है। 

पत्मातमत अन्त अब्ेकिक और वित्र्षग है | उस तत्यका 
वर्णन कोई भी नहीं बर सकता | उस तलकों इखियाँ, मन और 
बुद्धि नहीं पफड़ सकते अर्थात्‌ वद तत्व इच्द्रियाँ, मन और बुद्धिकी 
परिक्षिम नहीं आता । हाँ, इखियाँ, मन और बुद्धि उसमें विलीन 
हो समने हैं | सावक्र उस तसमें स्वयं लीन हो सकता है, 
उप प्राम कर समझता है; पर उस तखफों अपने कब्जे, अपने 
अधिकार, अपनी सीमाम नहीं ले सकता। 

फमाततत्तकी प्राति चाहनेबाले साधक दो तरहके होते 
हैं--एक विवेवञ्धान और एक श्रद्धाप्रधान अर्थात्‌ एक मत्तिप्क- 
प्रधान होता है और एक हृदयप्रधान होता है | विवेव प्रवान साधव के 
भीतर विवेषकी अर्थात, जाननेकी मुझ्यता रहती है और भ्रद्यप्रपान 
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हि ५ | 
साधकके भीतर माननेकां मुख्यता रहती है "। इसका * तत्यय 
यह नहीं है कि. विवेकप्रधान साधकरमे श्रद्धा नहीं रहती ओर 
श्रद्धाप्रधान साधकर्मे विवेक नहीं रहता, उ्रत्युत यह तात्पय दे कि 
विवेषप्रधान साधकर्मे विवेककी मुझ्यता और साथमें श्रद्धा खती 
है, तथा श्रद्धाग्रधान' साधकर्मे श्रद्धाकी मुख्यंता भीर साथमें विवेक 
रहता है । दूसरे शब्दोंमें, जाननेवालोंमें मानना भी रहता दै और 
माननेवाल्लोमें जानना भी रहता है। जाननेवाडे जानकर मान लेते ै 
और माननेव्रांह मानकर जान लेते हैं | इस वास्ते क्रिस्ती भी तरहके 
साधकमें क्रिश्निन्मात्र भी कप्ती नहीं रहती । 

साधक चाहे विवेकप्रधान हो, चाहे श्रद्धाप्रधात हो, पर साधन- 
में उसकी अपनी रुचि, श्रद्धा, विश्वास और योग्यताकी प्रधानता 
रहती है । रुचि, श्रद्वा-विश्वास  और- शोग्यता:एक :साधनमें होनेसे 
साधक उछ तत्को जल्दी समझता है । पल्तु रुचि और श्रद्धा- 
विश्वास होनेपर भी वैसी योग्यता न हो अथवा योग्यता होनेपर 
भी बेसी रुचि और श्रद्धा-विश्वात्त न हो, तो साधकको उस साधमनमें 
कठिनतां पड़ती है। रुचि होनेसे मन स्वाभाविक छग जाता 


है, श्रद्धा-विश्वास होनेसे बुद्धि स्वाभाविक छग जाती है और योग्यत। 
होनेसे बात ठीक समझमें आ जाती है । 


विवेकप्रधान साधक नि्गमुण-निराकारकों पसंद करता दै 
“अर्थात्‌ उसकी रुचि निर्गुण-निराकारमें होती है । श्रद्धाग्रधान साधक 
सगुण-साकारको पसंद करता है अर्थात्‌ उसकी रुचि सगुण-साकार- 
'में होती: है| जो निर्गुण-निशक़ारको पसंद. करता है, . वह. यह 
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वड़ता है, कि परमात्मतत्व मस्त बड़ा जा सकता हैं ओर ने 
भसत्‌ कड्ठा जा सकता है । जो संगुण-साकारकों पसंद करता है 


बह कहता है कि परमात्मा सत्‌ भी हैं, अत भी हैं अर सत-अपत- 
से परे भी हैं । 


वापये यह हुआ कि चिन्मय-सल तो हरदम ज्यों-कार्नयों 
ही रत दे और जड़ असत्‌ कहलानेयाढा ससार निएतर बदलता 
रखता हैं। जय यह चेतन जीए बदलते हुए साप्तारज़ों महत्तत देता 
है, उसके साथ सम््रन्य जोड़ लेता हैं, तो बह जन्ममएणफे चक्रें 
धूमता रहता है । पल्तु जब यह जडतासे सवया सम्पन्ध-रिच्छेंद 
कर लेता हैं, तो इसरो सत सिद्द चिन्‍्मक-उत्तफी आमि हो जाती 
है। गििक्प्रतान साधक गिि+-रिक्तरओ़े द्वारा जडताफा त्याग कसा 
है। जड़ताया त्याग होनेपर चिन्मय-तलल अक्शोष रहता है अर्थात्‌ 
नित्यप्रात तचका अनुमय दो जाता हैं | श्रद्मामरवान सापक केबल 
मंगानूऊे दी सम्मुब हो जाता है, जिसे वह जड़तासे विमुख 
होकर भगगानूओं प्रेमपूर्वफ़ प्रात्त कर लेता है। वियेकप्रयान 
साधक तो सम, शान्‍्त, संत्‌-धन, चित्‌-घन, आनम्द-चन तत्तर्मे अठछ 
लित होकर अश्ण्ड आनन्दओ ग्रात होता है, पर श्रद्वाप्रयान सापक 
भगयानके साथ अभिन्न होकर प्रेमफे अनन्त, प्रतिक्षण वर्धमान आनस्दकों 
प्राप्त कर लेता है | 


इस प्रकर दोनों द्वी साधकोंको अइतासे सरगना सम्बन्ध- 
फिम्छेदपूर्प& चिन्मबतत्यकी ग्रातति दी जाती है और 'सत-असा्‌ 
श्रपात्‌ सब कुछ परमात्मा दी हैं"--ऐसा अनुभय द्वो जाता है | 
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ह सम्बन्ध-- । 
. दूसरे इलोकरमें अर्ुनका सातवाँ पश्व था कि अन्तकाहमें 
आप केसे जाननेमें आते हैं ? इसका उत्तर भ्रगवान्‌ अंग 
श्लोकमें देते हैं । । 
क---- 
अन्तकाले च मामेव स्परन्मुक्‍त्वा कलेवरम्‌। 
'यः प्रयाति स मद्भाव॑ याति नास्‍रत्यत्र संशयः ॥ ५:॥ 
अर्थ-- ह 
. जो पुरुष अन्तकालमें भी मेरा स्ाण करते हुए शरीर 
छोड़कर जाता है, वह मेरेक्नो ह्वी प्रात होता है, इसमें सन्देद 
नहीं है |? 
व्याख्या--- 
भअन्तकालें च#& मामेव'"*'''"'याति नास्त्यनत्न सशया-- 
'अन्तकालमें भी मेरा स्मरण करते हुए जो शरीर छोड़कर जाता 
है?---इसका ततत्पयं (हुआ कि इस प्राणीको जीवनमें साधन-भजनं 
करके अपना उद्धार करनेका अवसर दिया था, पर इसने कुछ किया 
ही नहीं । अब वेचारा यह प्राणी अन्तकालूमें दूसरा साधन करनेमें 
असमर्थ है, इस वास्ते बस मेरेको याद कर ले तो इसको मेरी ग्रापि 
हों जायगी | | 
” * 'म्राम्रेव स्सरन” का तात्पय है कि सुनने, समझने और 
माननेमें जो कुछ आता है, वह सब मेरा समप्रहप है। अतः जो उसको 
मेरा ही रवरूप मानेगा उसको अन्तकालमें भी भेरा ही चिन्तन 
होगा भर्थात्‌ उसने जब सब कुछ मेरा ही स्वरूप मान लिया, 
, #.यहाँ धयः अव्ययका अर्थ धअफि अथोत्‌ भी है। 
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तो कन्तमालमें उसको जो कुछ याद भायेगा, वह मेरा ही 
स्सखप होगा, इस वात्ते न्‍6 स्मश्ण मेरा दी होगा। मेरा सरण 
होनेसे उसको मेरी ही प्राप्ति होगी । 

भद्भावम! कहनेफा तात्पर्य है. कि साधकने मेरेकों जिस- 
किसी भिन्न अग्रवा अभिन्न भावसे अर्थात सगुण-निर्मुण, साकार-निराफा॥, 
दिमुर-चतुर्मुन तवा नाम, छीला, धाम, रूप आदिसे स्वीकार किय है, 
मेरी उपासना की है, अन्तत्मयके स्मरणरे अनुसार वह मेरे उसी 
भाषपों प्राप्त होता है । 


जो भगवानूली उपासना करते हैं, वे तो अन्तसमयम उपास्यका 
स्मरण होनेसे उसी उपास्यकों कर्यात्‌ मगवड्ावक्ों प्रात्त होते है । 
पल्तु जो उपासना नहीं करते, उनको भी कन्तसमयर्में किसी 
कारणशात्‌ भयवानके फ्िसो नाम, रूप, ही, धाम आदिका 
सर हो जाय, तो वे भी उन उपासकोकी तरह उसी मगयद्रायकी 
प्रात हो बाते हैं | तातय दे कि जैसे गुणोमे स्थित रहनेयालिफी 
(गीस १४। १८ ) और अन्‍्त्में जिस-रिसी सुणके बढ़नेयालेफी 
वैसी ही गति होदी है (गीभ १४ । १४-१५ ऐसे ही मिसों 
भतमे भगसन्‌ याद आ जाते हैं, उसकी भी उपासककी तरह 
पति होती है अर्थात्‌ भगयानकी प्राप्ति होती है । 

भगगानुके सगुण-निर्मुण, साफार-निराफार आदि अनेक रूपोंका 
और नाम, छीछा, घाम आदिका भेद तो साधफोंकी ,इुशिसे हे, 
अन्तर सत्र एफ हो जाते हैं अर्थात्‌ अन्तर्में सत. एक भद्भावः 
“-मगद्भावकों प्राप्त दो जाते हैं; क्योंकि भगवानका समग्ररूप 
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एक ही है। पर्तु गुणोंके अतुसार गतिको प्राप्त होनेवाले अन्त 
एक नहीं हो सकते, क्योंकि तीनों गुण ( सत्य, रंज, तम ) 
अछा-अडछग हैं। इस वारते गु्णोके अनुसार उनकी गतिँ भी 
अलग-अला. होती हैं । 

भागवान्‌का स्मरण करके शरीर छोड़नेयालोंका तो भगवानके 
साथ सम्बन्ध रहता है और गुणोंके अनुसार शरीर छोड़नेवाछोका 
गुणोंके साथ सम्बन्ध रहता है। इस वास्ते अन्तमें भगवान्‌का स्मरण 
बरनेवाडे भगवानके सम्मुख हो जाते हैं अर्थात्‌ भगवानकों प्राप्त 
हो जाते हैं और गुणोंसे सम्बन्ध रखनेवाले गुर्णोके सम्मुख हो 
जाते हैं अथीत्‌ गुणोंके काय जन्ममरणक प्राप्त हो जाते दैं। 

भगवानने यह एक विशेष छूट दी ६६ है कि मरणासन्न 
व्यक्तिके कैसे ही आचरण रहे हों, केसे ही भाव रहे हों, किसी 
भी तरह॒का जीवन वीता हो, पर अन्यक्रारछूमे बाद भगगनकों याद 
कर ले तो उसका कल्याण हो जाय | कारण कि भगवानने जीवका 
कल्याण करनेके छिये द्वी उसको मनुष्यशरीर दिया है ओर जीवने 
उस मनुष्यशरीरकों खीकार किया है । इस वास्ते जीत्रका कल्याण 
होना चाहिये, तमी भगवानका इस जीवको मनुष्पशरीर देना और 
जीवका मनुष्यशरीर लेना सफछ होगा | परन्तु वह अपना उद्धार 
किये बिना ही आज दुनियासे विदा हो रह है, इसके लिये 
भगवान्‌ कहते हैं कि “मैया ! तेरी और मेरी दोनोंबी इज्जत रह 
जाय, इस वास्‍्ते अब जाते-भाते ( अन्तकालमें ) भी तू मेरेकों याद 
कर छे तो तेरा कल्याण हो जाय १! इस वास्ते हरेक मनुष्यके छिये 
सावधान होनेकी जरूरत है कि वह्‌ सब्र समय मतवानूका स्पएण 
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करे, कोई समय खाछो न जाने दे, क्योंझि अन्तक्रालक्ला पता नहीं 
है कि कब आ जाय | यद्द बात तो द नहीं कि इतने वर्ष, इतने 
मद्दीने ओर इतने दिनोके बाद मृत्यु होगी | देखनेमें तो यही भाता 
है कि गर्भभ ही कई बालक मर जाते हैं, ऊई जन्मते ही मर जाते 
हैं, कई कुछ दिनोंगें, महीनोमें, वर्षोमें मर जाते हैं | इस प्रकार 
मरनेकी चाल दरदम चल ही रही है । इस वास्ते सब समयमें 
भगयान्‌की याद रखना चाहिये, और यद्दी समझना चाहिये कि 
बस, यही अन्तकाल है | नीतिमें यह बात आती है कि भार धमका 
आचाण करना हो, कल्याण करना द्वो तो मृत्युने मेरे कहा पकड़े 
हुए हैं, झठफा दिया कि खतम ! ऐसा विचार हरदम रहना चाहिये 
-“गृद्दीव इध केशेपु सप्युना धर्मपावरेत! । 


भगपानूकी उपर्युक्त उटसे मलुन्यमात्रफो फिर छाम लेना चाहिये। 
कहीं बोई भी व्याधिग्रस्त, मरणासन्न व्यक्ति ो तो उसके इ४के 
ज्म्रि यामूर्तिको उसे दिखाना चाहिये, जेंसे उसकी उपासना हें और जिस 
भाजन्नाममं उत्तकी रुनि हो, जिसका परह् जप करता ही, उद्ी 
भगयन्नाम उसझो सुनाना चाहिये, जिम खरूपमें उसकी श्रद्धा और 
पिश्ास हो, उसी याद दिल्ानी चाहिये, भगयानूफ़ी मद्विमाका वर्गन 
करना चाहिये, गीताके इलोऊ छुनमे चादिये । अगर बढ बेहोश हो 
जाय ते उसके पाप्त मगयत्नामका जप-बीवन वरना चाहिये, जिससे 
उस मरणासन्न व्यक्तिके सामने भगपप्सम्ब वी यायुमण्टड बना रहे | 
भगउत्सम्बन्धी वायुमण्डड रहनेसे वहाँ यमराजके दूत नहीं आ सफते। 
भजामिवफ़े द्वाता मू युक्के समय नारायण” नामका उच्चारण करनेसे 
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वहाँ भगवानके पार्षद आ गये और यमदूत भागकर यमराजके पासमें 
गये, तो यमराजने अपने दूतोंसे कहा कि “जहाँ भगवन्नामका हु 
कीतन, कथा आदि होते हैं, वहाँ तुमलोग कभी मत जाना; क्योंकि 
वहाँ हमारा राज्य नहीं है#! | ऐसा कहकर यमराजने भगवानूका 
स्मरण करके भगवानसे क्षमा माँगी कि मेरे दूतोंके द्वार जो अपराध 
हुआ है, उसको आप क्षमा करें॥ । 
अन्तकाहमें 'रुपएण? का तात्पयय है कि उसने भगवानूका जो 
खरूप मान रखा है, उसकी याद आ जाय अर्थात्‌ उसने पहले राम, 
कृष्ण, विष्णु, शिव, शक्ति; गणेश, घूर्य, सत्रव्यापक विश्वरूप परमात्मा 
आदिमेंसे जिस स्ररूपको मान रखा है, उस स्वरूपके नाम, रूप; 
लीला, घाम, गुण, प्रभाव आदिकी याद आ जाप्र । उप्तको याद 
करते हुए शरीरको छोड़कर जानेसे बह भगवानको ही प्राप्त होता 
है । कारण कि भगवान्‌की याद आनेसे “में? शरीर हैँ और शरीर 
मेरा है? --इसकी याद नहीं रहती, प्रत्युत केवल भगत्रानकी ही 
# एवं विमृश्य सुधियो भगवत्यनन्ते.... 
सर्वात्तमा विदधते ख भावयोगम्‌ | 
ते भे न दण्डमहन्त्यय यद्यमीपां 
स्थातू पातक॑ तदपि हस्य्युरुगायवादः || 


(श्रीमद्धा० ६ । ३ | २६) 
पतक्षम्यता से भगवान्‌ पुरुष: पुराणों 


नारायण सपुसपयदसत्कृत॑ नः ) 
स्वानामहो न विदुपां. रचिताब्जलीमां 
क्षान्तिगंरीयसि नम; पुरुषाय भूम्मे || 


( श्रीमद्धा० ६ । ३। ३०) 
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याद करते हुए झरीर छूट जाता है | इस वास्ते उसके लिये भगवानू- 
को प्राप्त द्वोेनेके भतिरिक्ति और कोई ग़ुगाइश ही नहीं है । 
यहाँ शह्ठा होती है. कि जिस व्यक्तिने उम्रभरमें मजन-स्मरण 
नहीं किया, कोई साधन नहीं क्रिया, सर्वेया मगवानसे पिमुख रहा, 
उसरो अन्तकाछमें भगयानका स्मरण कौंसे होगा और उसका 
कब्याण बौसे होगा ? इसका समाधान है कि अन्तसमय्में उसपर 
भगयानकी कोई पिशेष इंपा हो जाय अथवा उसको फिस्ी सन्‍्तके 
दर्शन हो जायें तो भगवावका स्मरण होकर उसका कल्याण हो जाता 
है | उसके कल्याणओे छिये कोई साधक उसको मगवान्‌का नाम, [छीला, 
चरित्र सुनाये, पद गाये तो मगवानुका स्मरण द्वोनेसे उसका कल्याण 
हो जाता हैं। अगर मरणासन्न ब्यक्तिफों गीतामें रुचि हो तो उसको 
गीतारा क्षाठयों अध्याय सुनाना चाहिये, क्‍योंकि श्स आ'यायमें 
जीयकी सदृगतिका विशेषतासे बर्णन भाया है। इसको सुननेसे 
उसको भगयानकी स्थृति हो जाती है । कारण ऊक्रि वास्तवर्म 
पत्मात्माका ही अंश होनेसे उसका परमात्माके साथ रप्त सम्बन्ध 
हे ही। भगर अयोध्या, मथुरा, हरिद्वार, काशी आदि किसी तीरथ्थस्थकमें 
उसके आण छूट जायें तो उस तोयके प्रभावसे उसतरों मगयानकी 
स्मृति हो जायगी # | ऐसे ही जिस अगद्द मगयानके नामफ्त जप, 
कीतन, कपा, संग भादि छोता है, उस जगह उसकी मृत्यु हो 
जाय तो वहाँ पवित्र बायुमण्डलके प्रभावसे उसको भगवान्‌की 
स्मृति हो सझती हें । अन्तफालमें कोई मयकर जन्तु आदि दीखनेसे 
..._ &अवीष्या मयु् माया काशा काश अवम्तिका। 
पुरी द्वारावती चेंष सप्तेता मोक्षदायिका ॥ 
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मयमीत होनेपर भी मगवानको याद आ सकती है| जेसे, अजामिलने 
भयभीत होकर पृत्रके बहाने ही भावान्‌का नाम लिया था 
हो उसको लेने मगवान्‌क पापद आ गये। शरीर छूटते समय शरीझ 
कुठुम्ब, रुपये आदिकी आशा-ममता छूठ जाय और यह भाव हो 
जाय कि 'हे नाथ! आपके बिना मेरा कोई नहीं हे, केवल आप ही 
मेरे हैं? तो भग्वानकी स्वृति होनेसे कल्याण हो जाता है. । ऐसे 
ही किसी कारणसे अचानक अपने कल्याणका भाव वन जाय, तो 
भी कल्याण द्वो सकता है#। ऐसे ही कोई साधक किसी प्राणी 
जीव-बन्तुके मृत्युस्मयर्म “उसका कल्याण हो जब! इस भावसे 
उसको भगवल्नाम छुनाता है, तो उस मगवन्नामके प्रमावसे उस प्राणी- 
का कल्याण हो जता है। शाद्षोमें तो सन्त-मह|पुरुषोंके प्रभाववी 
विचित्र बातें आती हैं कि यदि सन्त-मद्ापुरुप किसी मरणासन्न 
व्यक्तिकों देख लें अथवा उसके मृत शरीर मुर्दे- ) को देख ढें 
# एक बार एक सज्जन गन्नाजीसे होकर आये ये और सबको गह्ा- 
जल्का आचमन दे रहे थे । वहाँ एक व्यक्ति खड़ा था; उसको जब वे 
आचमन देने छगे तो उसने कहा--सेरे पाप बहुत हैं, मेसे जानकारीमें 
मैंने बहुत पाप किये हैं, इस वास्‍्ते इतने थोड़े गड्ाजलसे मेरे पाप क्रीसे 
कट जायेंगे १ मेरा कल्याण केसे होगा! तो उससे पूछा----कितना चाहिये! 
उसने कहा--छोटाभर दो | उस सज्जनने उसे लोठाभर गद्जाजल दे दिया | 
उसने उस लोठामर गन्नाजलकों पी लिया और कहा--- अब मेरे पाप 
नहीं रूँगे | वह सत्र घना वहाँके एक भाईने सुनी थी। बाद उ6 


भाईने वतावा कि वह-व्यक्ति-जब॒ मरा, ती उसके प्राण-द्सवें द्वारको 
फोढ़कर निकले अर्थात्‌ उसका कल्याण हो गया। 
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किसी भी कालमें; जाग्रत्‌; खप्न, सुपुत्ति, मूर्छा, रुग्णता, नीरोगता 
आदि किसी भी अवस्थामें; और पत्रित्र अथवा अपवित्र कोई भी 
वस्तु, व्यक्ति, पदार्थ आदि सामने होनेपर भी उस महापुरुषके 
कल्याणमें किश्विन्मात्र भी सन्देह नहीं रहता | 


उपपुक्त मद्दापुरुषोके सित्राय परमात्माकी उपासना करनेवाले 
लनितने भी साधक हैं, वे चाहे साकारके उपाध्षक हों अथवा 
निराकारके उपासक हों; चाहे समुणके उपसक हों ०थवा निमुणके 
उपात्क हों; चाहे राम, कृष्ण आदि अवतारोंके उपासक हों; 
भगवानके किसी भी नाम, रूप, लीछा, धाम आदिकी श्रद्धा-ओम- 
पूर्व उपासना करनेवाले क्‍यों न हों, उन सबको अपनी-अपनी रुचिके 
अनुसार अन्तसमयमें भगवावके क्रिसी भी खरूप, नाम आदिका 
स्मएण हो जाय, तो वह भगवानका ही स्मरण है । 

साधकोके सिवाय जिन मलुष्योंम भगवान्‌ हैं? ऐसा सामान्य 
भास्तिक-भाव है और वे किसी उपासना-विशेषमें नहीं छगे हैं, उनको 
भी अन्तसमयमें कई कारणोंते सगबानूका स्मरण हो सकता है । 
जैसे, जीवनमें उसने सुना हुआ है कि दुःखीके दुःखको भगवात्‌ 
मिठते हैं, इस संस्कारसे अन्तसमयकी पीड़ा-( दुःख-) के समय 
भगवान्‌की याद आ सकती है | अन्तसमयमें अगर यमदूत दिखायी 
दे जायें तो भयके कारण भगवान्‌का स्मरण हो सकता है. | कोई 
सज्जन उसके सामने भगवानूका चित्र रख दे--उसको दिखा दे, 
लसको भगवन्नाम छुना दे, भगवानकी लीछा-कथा सुना दे, भक्तोंके 
चत्रि छुना दे, उसके सामने कीतन करने छा जाय, तो उसको 


| 
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भगवानूकी याद भा जायगी । इस अकार फ्िसी भी कारणसे भगवान्‌- 
की इत्ति होनेसे वह स्माण भगवान ही स्मरण हे । 
ऐसे साप्रऊ भर साम्रान्य मनुष्योके दी अन्तकाढमें 
मगरत्लरणकी बात कही जाती है, तचज्ञ जीयन्‍्मुक्त महपुरुषोके 
डिये नहीं । 
सम्बन्ध--- 
मो अन्तकालमें मेरा स्मरण करवा है, वह मेरेंक्रीं ही प्राप्त 
होता हैं--यह वियम्र केंपल मेरे ही स्परणके विषक्षमें नहीं है 
अजूत सभीक्षे स्मरणके विषय है अत इसमें सम्पूर्ण जीवोंके 
लिग्रे सत्र तरहकी खतस्त्रता है--बह काव भगवान्‌ अयले इलोकमें 
बनाते हैं । 
इुलोक--+ 
ये य॑ बापि स्मरन्‍्यार्य स्यञ्ञत्यन्त कलेवरम। 
ते तम्ेवेति कौम्तेथ सदा तद्शाचभावितः॥ ६॥ 
क्लर्ष-+ 
है कुम्तीपुय अज्ुन ! प्राणी अन्तकाढमें जिस जिस भी मायक्ा 
रण करते हुए शरीर छोडता हे, वह उस ( अन्तकाडके ) आयसे 
हद भावित होना हुआ उप्तउत्तकी ही प्राम होता हे अर्थात्‌ उस 
उसे योनिमे ही चश् जाता है । 
ब्याख्या--- 
थे ये चापि स्मरस्मार्य सदा तदभाषभावित?-- 
भगयानूच इस नियमर्मे दयासे मरी हुई एक पिलक्षण बात बतायी है 
कि अन्तिम चिस्तनके अनुसार प्रामीजो उस-उत्त योनिद्ी प्राधि 
होती है। जग्र यह नियम € तो मेरी स्मृतिसे मेरी प्रास्ि होगी 
धी० रा० वि० १४--- 
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ही | परम दयालु भगवानने अपने 'छिये अछग कोई विशेष नियम नहीं 
बताया है, प्रत्युत सामान्य नियममें ही अनेकों शामिल कर दिया 
है।. तात्पय है कि भगवानूकी दयाकी यह कितनी विलक्षणता है 
कि जितने मूल्ममें कुत्तेकी योनि मिले, उतने ही मूल्यमें भगवान्‌ 
मिल जायें ! 
'खदा तद्भावभावित» का तातपये है कि अन्तकालमें जिस 
/भावका--जिंस किसीका चिन्तन होता है, शरीर छोड़नेके बाद 
वह (जीव जत्रतक दूसरा शरीर धारण नहीं कर लेता, तत्रतक वह 
उसी भावसे भापित रूता है अर्थात्‌ अन्तकाछक्षा चिन्तन (स्व्ृति) 
बसा ही स्थायी बना रहता है । अन्तकालके उस चिन्तनके अनुसार 
ही उसका मानसिक शरीर वना हैं और मानसिक शरीरके अनुसार 
ही वह दूसरा शरीर घारण करता है | कारण क्लि अन्तकालके चिन्तन- 
को बदलनेके लिये वहाँ कोई मोका नहीं है, शक्ति नहीं है और 
बदलनेकी खतनन्‍्त्रता भी नहीं है तथा नया विन्तन करनेका कोई 
अधिकार भी नहीं है । इस वास्ते वह उसो चिन्तनकों लिये हुए 
उसीमें तल्‍्लीन रहता है। फिर उसका जिस किसीके साथ कर्मका 
किद्िन्मात्र भी सम्बन्ध रहता है, वायु, जछ, खाद्य-पदरा्थ आदिके 
द्वारा वह वहीं पुरुप-जातिमें प्रबिए होता है | फिर पुरुष-जातिसे बरी 
जातिमें जाकर समयपर जन्म लेता है । जेसे, कुत्तेका पालन करनेवाला 
कोई मनुष्य अन्तप्तमयर्मे कुत्तेको याद ऋतते हुए शरीर छोड़ता है, 
तो उसका मानप्तिक शरोर कुत्तेका वन जाता हैं, जिससे (वह 
नामश: कुत्ता ही वन जाता है अर्थात्‌ कुत्तेकी योवि्मे जन्म लेता 


न्श्र गीताकी राजविद्या . [ अ० ८ 


भगवानके साथ सम्बन्ध खतःसिद्ध है, बनाया हुआ नहीं है। 
इस वास्ते भगवानकी याद आनेसे उसके सारे कृत्रिम सम्बन्ध 
टूट जाते हैं। 


'अन्तकालीन गतिको समझनेके छिये एक इृष्टन्त देते हैं--- 
कोई व्यक्ति अपना चित्र खिचवाता है, तो चित्र खींचनेवाला व्यक्ति 
उसको ठीक तरहसे वेठाकर सावधान कर देता हैं आर कहता हैं 
कि अब हिलना-इुलता नहीं, ठीक देखते रहना; मैं एक-दो-तीन 
कहूँगा तो आपका चित्र खिंच जायगा | जब चित्र खाँचनेका समय 
आया तो अचानक उस व्यक्तिके मुखपर एक मबखी बेंठ गयी । चित्र 
खींचनेवालेके द्वारा वन कहते समय ढस व्यक्तिने मुखपर वेंठी 
मवखीकोी उड़ाया अथवा उसे उड़ानेके छिये मुखमें प्रिकृति की | उत्त 
व्यक्तिको यह आशा रही कि मेरा चित्र बड़ा सुन्दर आयगा | परन्तु 
जब चित्र खींचनेवालेने चित्रकों साफ्र करके दूसरे-तीसरे दिन उस 
व्यक्तिको चित्र दिखाया तो डसकी आशा निराशामें बदल गयी ओर 
उसने झुझ्ल्यकर कहा--'यह तुमने वया किया ? मेरा चित्र बिगाड़ 
दिया ! चित्र खींचनेवालेने कहा--“वाबूजी ! चित्र खींचते समय 
आपने मुखवी जेसी भाकृति वनायी, वेसी ही आ गयी | अन्न तो 
कुछ नहीं हो सकता ? ऐसे ही अन्तकाल्मे प्राणी जेंसा चिन्तन 
करता है, उसीके अनुसार उसको अगला जन्म मिलता हैं | 

बशप बात 


अन्तकालीन गतिके नियमम्मे भगवान्‌की न्यायक्रारिता भीर 
दयाद्ुता--ये दोनों ही मरी हुई हैं | साधारण इश्टिसे न्याय और 


ग्प्त वायकात्त 
रे न्‍ | वि अं जो कफ स्याक्ष 
? पे उसके गगन अंग हे जय | हो 
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॥॒ इलोक--- 

तस्मात्सवेपु कालेपु मामलुस्सर युध्य च | 

मय्यर्पितमनोचुद्धिमोमेवेष्यस्यसंशयम्‌ ॥ ७ ॥ 
अर्थ 

इस वास्ते तू सब समयमें मेरा स्मरण कर और युद्ध भी कर । 
मेरेमें मन और बुद्धि अर्पित करनेवाला तू निःसन्देदद मेरेकी ही 
प्राप्त होगा । 

व्याख्या-- 

“'तस्पा स्सर्वेषु कालेपु मामजुस्मर युध्य# च'-यहों 'सवषु 
कालेपु? पदोंका सम्बन्ध केवल स्मरणसे ही है, युद्धसे नहीं। क्योंकि 
युद्ध सत॒ समयमें, निरन्‍तर हो ही नहीं सकता । कोई भी क्रिया 
निर्तर नहीं हो सकती, प्रत्युत समय-समयपर ही हो सकती है । 
कारण कि प्रत्येक क्रियाका आरम्भ और समाति होती है---सह बात 
सबके अनुभवकी है । पल्तु भगवआततिका उद्देश्य होनेसे भगवान्‌: 
का स्मरण सत्र समयमें होता है; क्योंकि उद्देश्यकी जाग्रति हरदम 
रहती है । 


सब समयमें स्मरण करनेके छिये कहनेका तात्पय है कि 
प्रत्येक कार्यमें समयका विभाग होता है,; जेसे--यह समय सोनेका 
ओर यह समय जगनेका है, यह समय नित्यकमका है, यह समय 
जीविकाके लिये काम-धंधा करनेका है, यह समय भोजनका है, 
आदि-आदि, परन्तु भगवानके स्मरणमें समयका विभाग नहीं होना 
चाहिये। भगवानको तो सब समयमें ही याद रखना चाहिये । 


नल्छोक ७ | गीताकी राजविध्ा श्श्ष 


युध्य था बहनेका तातपये है. कि यहाँ अजुमके सामने 
युद्ररूप कर्तव्ब-कर्म है, जो उनको खत ग्राप्त हुआ है--..'यदच्छया 
चोपपत्नम! ( गीता २। ३२ )। ऐसे ही मनुप्यफों कर्तव्यरूपसे 
जो प्राप्त हो जाय, उसको भगतानका स्मरण करते हुए करना चाहिये। 
पन्‍्तु उसमें भगयानका स्मरण मुझ्य दे और कतेव्य-कर्म गौण है | 
अनुस्मरः का अर हे कि स्मरणके पीछे स्मएण होता रहे 
नर्थात्‌ निज्तर स्मरण होता रहे । दूसरा अर्थ यह हे कि भगवान्‌ 
किसी भी जीयको मूलते नहीं । मगयान्‌ने सातें अध्यायमें 'चेदादम! 
(७। २६ ) कहकर वतमानमे सभी जीबोंगो ख़त जाननेफी बात 
कद्दी है | जब भगयान्‌ बतमानमें सबको जानते हैं. तो मवायका 
सम्यूणं जीग्रेफों रमरण कहना खामायिक हुआ, अब यह जीव 
भगनानका स्मरण करे तो उसका वेडापार दे ! 


भगानके रमरणकी आम्रतिके लिये भगयानके साथ अपनापन 
होना चाहिये। यह अपनापन जितना ही इढ़ होगा, उतनी ही 
भगवाम्‌की स्मृति बार-जार आयेगी । 

कय्यर्पितमनोसुद्धिए-- मेरेमें मन-बुद्धि अर्पित का देनेका 
साआरण अर्थ होता है कि मनसे भगवानका चिन्तन द्वो और बुद्धिसे 
पसात्माका निश्चय किया जाय । परन्तु इसफा कस्तविक्ठ अर्थ हे 
“मन, बुद्धि, इच्धियाँ, शरीर आदिको भगवान के ही मानना, कभी 
भूछसे मी इनयो अपना न मानना । कारण कि जिसमे भी ग्राह्त 
पदाथ हैं, वे सब-केसप्र फायानके ही हैं । उन आकृत पदाथोंको 
अपना मानना ही गलती है । साय जबतक उनको अपना मानेगा, 
तयनक वे झुद्द नहीं हो सकते, क्योंकि उनको अपना मानना ही 
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. खास अशुद्धि है, और इस अशुद्धिसे ही अनेक अश्॒द्वियाँ पैदा होती 
हैं । 
त्रास्तवनें प्राणीका सम्बन्ध केबल प्रभुके साथ ही है | त्रकृति 
और प्रकृतिके कायके साथ आगीका सम्बन्ध कमी था नहीं, है 
नहीं ओर रहेगा भी नहीं । कारण कि प्राणी साक्षात्‌ बरमात्माके 
सनातन अंश हैं; अतः उनका प्रकृतिसे सम्बन्ध केसे हो सकता 
है? इस वारते साथकको चाहिये कि वह मन और बुद्धिको भगवानके 
ही समझकर भगवानक्के अर्पण कर दे | फ़िर उसको ल्लाभावतिक ही 
भगवान्‌की प्राप्ति हो जायगी; क्योंकि प्रकृतिके कार्य शरीए, मत, 
बुद्धि आदिके साथ सम्बन्ध जोइनेसे ही वह. भगवानसे विम्रुख हुआ था| 
दे प्राकृत पदार्थ कैसे हैं-- इस विश्रयमें दाशनिक मतमेद 
तो है, पर थे हमारे नहीं हैं और हम उनके नहीं हैं?---इस 
वास्तविकतामें कोई मतभेद नहीं है. अर्थात्‌ इसको सभी दशनकार 
मानते हैं | इन दशनकारोंमें जो ईख़रवादी हैं, वे सभी उन श्राकृत 
पदार्थोंकीं इसके ही मानते हैं; और दूसरे जितने दरदानशक्षार हैं, 
वें उन पदा्थोंको चाहे प्रकृतिके मानें, चाहे परमात्माके मानें, पर 
दाशेनिक इष्टिसे वे उनको अपने नहीं मान सकते । इस वास्ते 
साधक उन सत्र पदाय्ोंकी ईछरके ही मानकर ईबरके अर्पित कर 
दे; तो उनका हम भगवानूके ही थे और भगवानके ही रहेंगे! 
ऐसा भगवानके साथ नित्य-सम्बन्ध जाग्रत्‌ हो जायगा | ' 
'्ामेवेप्यस्यसंशयम कि 


मेरेमे मन-बुद्धि अर्पण करनेवाल 
'होनेसे तू मेरेको ही.प्राप्त होगा 


“ऊ5इसमें कोई सन्देह नहीं, है| 


इलछोक ७ ] « गीताकी राजविधा श्र 


कारण कि में तुझे नित्य आम हूँ । अप्रातिका अनुभव तो कमी जाप 
न होनेशाले शरीर और संसारकों अपना मानमेसे, उनके साथ 
समर जोड़नेसे ही होता है । नित्यप्राप्त तल्लका कभी अमाव 
नहीं हुआ ओर न ह्वो सकता है । आर तू मत, बुद्धि और खर्यको 
मेरे अपैण कर देगा, तो तेंश मेरे साथ जो नित्य-पम््थ है, चढ़ 
प्रकट हो आयगा--हसयें कोई सन्देह नहीं है । 


स्मरण-सम्वन्धी विशेष बात 
सरण तीन तरइका दीता दे--जेपनन्प, सम्ब्धभन्य और 
क्रियाजन्य । वोधजन्य स्मरणका कभी अभाव नहीं होता | जबतक 
सम्ब्शकों न छोड़े, तबतक उम्बन्धजन्य स्मरण बना रहता है। 
'क्रियाजन्य स्माण निलतर नहीं रहता । इन तीनो प्रसारके स्मर्णका 
विस्तार इस तरह हैः 


(१) वोधजन्य स्मरण--अपना जो द्ोनापन है, उसको 
याद नहीं काना पता । पर्तु शरीत्के साथ जो एकता मान छी 
दे, चंद गछती की है । बोध होनेपर वह भूछ विद जाती है, फिर 
अपना होनापन खतःपिद्ध रहता है. । गीतामें मगवानके बचन हैं--- 
फू, में और ये रजाबोग पदले नहीं थे, यह वान नहीं है और 
भविष्यमें नहीं रहेंगे, यह बात भी नहीं है ऋः अर्वात्‌ निश्चित ही 
पढले थे और निश्चित ही प्रीछे हेंगे । 'जो पहले सर्ग-महासगे ओर 

#ने सेदाह जांतु नास ने॑त्व नेमे जनाधियाः । 


ने चेव ने भविष्यामः सर्वे वग्रमतः पस्म ॥ 
( भीता २। १२ ) 


र१्‌८ ,.गीताकी राजविद्या / [ ब्र० ८ 


प्रदयमहाप्रत्यमें था, वही यह ग्राणि-समुदाय उत्पन्न हो-होकर नष्ट 
होता है? ( ८ । १९) । इसमें 'वही यह आ्णिसमुदायः तो पर्मा- 
त्माका अंग है और “उत्पन्न हो-होकर नष्ट होनेवाछ शरीर हैं। 
अगर नष्ट होनेवाले भागका विवेकपूवक सबवया त्याग कर दें, तो 
अपने होनेपनका स्पष्ट बोध हो जाता है । यह बोधजन्य स्मरण 
नित्य-निस्तर बना रहता है, कमी नष्ट नहीं होता; क्योंकि यह 
स्मरण अपने नित्य-खरूपका हैं । 

(२ )सम्बन्धजन्य स्मरण--जिसको हम स्वयं मान लेते हैं, वह 
सम्बन्धजन्य स्मरण है, जेसे शारीर हमारा है, संसार हमारा है? | 
यह माना हुआ सम्बन्ध तबतक नहीं मिटता, जबतक हम यह 
हमारा नहीं हें? ऐसा नहीं मान छेते । परन्तु भगवान्‌ वास्तवमें 
हमारे हैं; हम मानें तो हमारे हैं, नहीं मानें तो हमारे हैं, जानें तो 
हमारे हैं, नहीं जानें तो हमारे हैं, हमारे दीलें तो हमारे हैं, हमारे नहीं 
दीखें तो हमारे हैं ।हम सब उनके अंश हैं और वे अंशी हैं । 
हम उनसे अछा नहीं हो सकते और वे हमसे अलग नहीं हो 
सकते । जव्तक हम शरीर-संसारके साथ अपना सम्बन्ध मानते हैं 
तबतक भगवानूका यह वास्तविक सम्बन्ध स्पष्ट नहीं होता | इस 
त्रस्त जब हम शरीर ओर संसारके सम्बन्धका अत्यन्त अभाव 
सत्रीकार कर लेंगे, तब्र भगवानका नित्य-सम्बन्ध खत: जाम्रव ग्रत्‌ हो 
जायगा। फिर भगवानका स्मएण तित्य-निरत्तर बना रहता है | 

( ३) क्रियाजन्य स्मरण--क्रियाजन्य स्मरण अम्यासजन्य द्वोता 
है | जेंसे ब्ियाँ सिरपर जलका घड़ा रखकर चलती हैं तो अपने दोनों 


छोक ७ ] गीताकी राजविद्या २१९ 


दयोक्रो खुझ एजती हैं. और दूसरी बियोंके साथ बानें भी करती 
दी हैं; पल्‍त सिफफ रखे बड़ेकी सावशनी निल्‍न्‍तर रहती दे । 
नट् रसेपर चलते हुए गाता भी है, बोलता भी है, पर रघ्सेझा 
ध्यान निल्तर रहता है। ड्राइवर मोटर चलाता है, हाथसे गियर 
बदलता है, हेण्डल घुमाता है. और मालिकसे वातचीत मी करता है, 
पर रास्तेका ध्यान निरन्‍्ता रहता है । ऐसे ही सम्पूर्ण कियाओमें 
मगवानको निसन्‍्तर याद रखना अम्यासजन्य स्मरण ई | 

इस अम्पासजन्य र्मरणके भी तीन प्रकार हैं :-- 

( के ) संत्तारका कार्य करते हुए भगवानकों याद रखना--- 
इसमें सांसारिक कार्यकी मुह्यता और भगवानके स्मरणकी गौणता 
द्वती है | इस वास्ते इसमें यह भाव रहता है कि संसारका काम 
बिगड़े नहीं, ठीक तहसे होता रहे, और साथ-साथ भग्वावका 
ररण भी द्वोता रहे । 

( ख ) भगवानूकों याद रखते हुए संसारका कार्य कला-- 
इसमें भगबातूके र्मरणकी मुख्यता और सांघातिक कामकी गौणता 
खती है। इसमें भगवानके स्फाणमें मूठ न हो--यह सावधानी 
रदेगी, और संसारके काममें मूछ भी हो जायगी तो उसकी परबाह 
नहीं होगी । कारण कि सावकमें यह जाप्रति रहेगी कि संतारका 
काम झुध्र जाय तो भी अन्तमें देगा नहीं, और जिगड़ जाय ते भी 
अन्त्मे रेगा नहीं ।३8स बारते इसमें मग्नके स्मस्णकी भूछ 
नहीं होती । 

( मे ) कार्यक्ों भगवानूका ही समझना--इसमें काम-बन्घा 
करते हुए भी एक विलक्षण आनन्द रहता है कि मेरा भहोमाग्य है 


२२० गीताकी राजविद्या [ अ० ८ 


कि मैं मगवानका दी काम करता हूँ, भगवानकी ही सेवा करता हूँ ! 
इस बास्ते इसमें भगवानकी स्मृति विशेषतासे रहती है । जेसे, कोई 
सजन अपनी कन्याके विव्राह-कार्यके समय कन्याके लिये तरह-तरहकी 
वततुएँ खदीदता है, तरह-तरहके कार्य करता है, भनेक्र व्यक्तिगोंको 
निमन्त्रण देता है; पल्तु अनेक प्रकारके काये करते हुए भी 
कन्याका विवाह करना हैः--यह बात उसको निरन्तर याद रहती 
है। कन्यामें भगवानके समान पूज्यभावपूवक सम्बन्ध नहीं होता तो 
भी उसके विवाहके छिये कार्य करते हुए उसकी याद निरन्तर रहती 
है, फिर भगवानके लिये काय करते हुए मगवानूकी पृज्यमावसक्दित 
अपनेपनकी मीठी स्थृति निरन्‍्तर बनी रहे--हसमें ऋहना ही 
क्‍या है! 


भगवत्मम्बन्बी काय दो तरहका होता है--( १) 
खरूपसे--भगवानके नामका जय और कीतेन करना; भगवानूकी 
डीलाका श्रवण, चिन्तन, पठन-पाटन आदि करना---यह स्वरूपसे 
भावत्सम्बन्धी काम हैं | ( २ ) भावसे-- संसारका काम करते हुए 
भी जब सब संसार भगवानका है तो उंसारका काम भी भगवान्‌का 
दी काम ढुआ | इसको भागवानके नाते ही करना है, मगवानकी 
प्रसन्षताके लिये ही करना है | इस कामसे हमें कुछ लेना नहीं है । 
भगवानने हमें जिस वणमें पैदा किया है, जिस आश्रममें रखा है, 
उसमें भगवानकी आज्ञाके अनुसार डचित काम्र करना है--ऐसा 


भाव हनेसे वह काम सांसास्कि होनेपर भी भगवानका हो 
जाता है| 


ज्छोक ८ ] गीताकी राजविधा २ ३१ 


[ छातव अध्यायके अन्तर्मे भगवानूने सात बातें कही थीं; 
उन्हीं साव बातेंपर अजुनने आठवें अध्यायके आरम्ममें सात प्रइन 
किये और यह प्रकाण भी सात ही सथेकोंमें समाप्त हुआ | ] 

संम्पत्व--- 

पिहहे सलोकमें कही हुई अभ्यातजन्य स्पृतिका अब आगले 
श्होकमें वर्णन करते हैं । 

इसलोक--- 
अभ्यासयोगथुक्तेन. चेतसा. नम्यगरामिना। 
परम पुरुष दिव्य यथाति पार्थायुचिग्तमन ॥ ८ ॥ 
अर्थ 

है पथावन्दन ! अम्यासगोगसे युक्त और अन्यका चिन्तन न 
करनेवाले चिचसे परम हिव्य पुरुषका चिन्तन करता हुआ € शरीर 
छोइनेवाला मनुप्य ) उसीको प्रा द्वो जाता है । 

ब्याझदा--- 

[ सातवें भच्यायके भद्ठाईसवे इछोक्रमे जो सगुण-निराकार 
परमात्माका वर्णन हुआ था, उसीकी यहाँ आठवें, नें और दसवें 
छोड पिस्तारसे वहा गया है | ! 

'अभ्यासयोगयुक्तेत--शस पदमे 'अभ्योसः और 'थेग'--य 
दो शद आय हैं | चचड और अध्यिर मन जिस-जिप्त कारणसे बाह्य 
पढाथोका चिन्तन करता है, उस-उस कारणों इटाकर उसको 
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परमात्मामें ही लगानेका नाम “अम्यासः है# | समताका नाम “योगः 
है---'समत्वे योग उच्यतेः ( गीता २ | ४८ ) | 

यहाँ अभ्यास और योग शब्दसे कया लेना चाहिये। संसारसे 
मन हटाकर परमात्मामें बार-बार मन छगानेका नाम “अभ्यास! है | 
इस अभ्यासमें मन छगनेसे प्रसन्‍नता होती है ओर मन न छगनेसे 
खिन्नता होती दै। यह अभ्यास तो है, पर अम्यासयोग नहीं है । 
अभ्यासयोग तभी द्वोगा, जब प्रसन्नता ओर खिन्नता---दोनों ही न 
हों । आर चित्तमें प्रसन्नता और खिन्ता हो भी जाये, तो भी उनको 
महत्त्व न दे, केबल अपने लक्ष्यक्ों हो महत्त दे | अपने लक्ष्यपर दढ़ 
रहना भी योग है । ऐसे योगसे मुक्त चित्त हो | 

नचेतसा नान्यगामिताः--चित्त अन्यगामी न हो अर्थात्‌ एक 
परमात्माके सित्राथ दूसरा कोई लक्ष्य न हो | 

परम पुरुष द्व्यं याति पाथोनुविन्तयन्‌'--ऐसे चित्तसे 
परम दिव्य पुरुषका अर्थात्‌ समुण-निराकार परमात्माका चिन्तन करते 
हुए शरीर छोड़नेवाल्य मनुष्य उसी परमात्माको प्राप्त हो जाता है । 

सम्बन्ध-- 

अब भगवान्‌ अगले रलोकर्से धान करनेके लिये अत्यन्त 

उपयोगी सगुण-निराकार परमात्माके स्वरूपका वर्णन करते हैं | 
ब्लोक--.- 

कांच पुराणमनुशासितारमणोरणीयांसमनस्मरेद्यः । 

लचस्य घातारमचिन्त्यरूपमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌॥९॥ 

# यती यतो निश्चरति मनश्रश्चल्मखिरम | 

ततस्तती नियम्येतदात्मन्येव वश नयेत्‌ ॥ 
(गीता ८ | २६ ) 


ग्डोक ९ | गीताकी राज्विया श२३ 
अर्थ 
जो सब्ज्न, पुराण, आसन करनेवाला, सत्म-से-मक्म, सतका 
घारण-पोषण करनेबाला, अज्ञानसे अत्यन्त परे, सयेक्ी तरह अकाश- 
खरूप---ऐसे अचिन्य स्वरूपया चिन्तन कर्ता है। 
व्याएथ[--- 

'कविमः--सम्पू्ण ग्राणियोकी ओर उनके सम्पूर्ण शुभाशुभ 
करी जाननेवाले द्वोनेसे उन पर्मात्माका नाम 'फक्रि अब्रोत्‌ 
सज्ञ है । 

'पुराणम'--वें परमात्मा सत्रके आदि होनेसे पुराण! वाई 
आते हैं | 

अनुशालिवारमः--हम देखते हैँ तो नेगेसि देखते हैं. और 
नेजेंसे उपर मत शासन करता है, मनके ऊपर बुद्धि और बुद्धिके ऊपर 
अहम! झातन कराता है तबा अद्दमःके ऊपर भी जो शासत करता 
है, जो सवा आयय, प्रकाशक और प्रेस्‍्फ है, वह (परमामा ) 
अनुशाप्तिताः € | 

दूसरा भाव यह है कि जीओफा वाम करनेक्ता जंसा-मैसा 
स्रमाय बना है; उसओे अनुसार ही ( परमात्मा वेद, धास, गुर, संन्‍्त 
आदिके द्वारा ) कर्तव्य-क्म करमेफी आज्ञा देते हैं; और ग्राणियोंक 
पुएने पराउन्‍युण्यरुण कर्माओे अनुसार अनुकूल-प्रतिकफूल परिधश्थिति 
भेमरर परमामा उन झ्राणियोफ़ों झुद्र, निमे् बनाते हैं । इस प्रकार 
प्रामियोके, परायन्‍्युण्यहप पुरने कमक्रा (फल देवर ) नाश 
करनेयाछे ओर आगे उनसे निः्काममायपूर्य के शुम-काो कारक! उनका 
कन्याण करनेदाजे होनेते परमात्मा 'अनुशासिताः दें । 


२२४ गीताकी राजविद्या [अ० ८ 


धअणोरणीयांसम्‌!--परमात्मा परमाणुसे भी अत्यन्त सूक्ष्म 
हैँ। तात्पर्य है कि परमात्मा मन-बुद्धिके विषय नहीं हैं; मन-बुद्धि 
आदि उनको पक्रड़ नहीं पाते। मन-सुद्धि तो प्रकृतिका काय होनेसे 
प्रकृतिकों भी पकड़ नहीं पाते, फिर परमात्मा तो उस प्रकृतिसे भी 
अत्मन्त परे हैं ! इस वास्ते वे परमात्मा सक्ष्मसे भी अत्यन्त सुक्ष हैं, 
मानो सुक्ष्ताकी आखिरी सीमा हैं | 

'सर्वेस्य धातारम--'परमात्मा अनन्तकोटि तद्माण्डोंकों धारण 
करनेबाले हैं, उनका पोषण करनेवाले हैं | छन समीक्नो परमात्मासे 
ही सत्ता-रफ्ृू्ति मिलती है। इस वाह्ते वे परमात्मा सत्रका घारण- 
पोषण करनेव्राले कहें जाते है | 

“तम्रसः परस्तावः--परमात्मा अज्ञानसे अत्यन्त परे हैं, अज्ञानसे 
सबंधा रहित हैं। उनमें लेशमात्र भी अज्ञान नहीं है, प्रत्युत वे 
भज्ञानके भी प्रकाशक हैं | 

'आदित्यवर्णमः--उन परमात्माका वर्ण सर्यके समान है 
अथात्‌ वे सयके समान सबको, मन-बुद्धि आदिको प्रकाशित 
करनेवाले हैं | बन्हींसे सबको प्रकाश मिलता है| 

“अचिन्त्यरुपम!--उन परमात्माका स्वरूप अचिन्त्य हैं अर्थात्‌ 
वे मन-बुद्धि आदिके चिन्तनका विषय नहीं हैं | 

'अलुस्परेतः--सबज्ञ, अनादि, सबके शास +, परमाणुसे भी 
अत्यन्त सबंम, सबका थारण-पोषण करनेवाले, अज्ञानसे अत्यन्त परे 


ओर सबको प्रकाशित करनेवाले सगुण-निराकार परमात्माके चिन्तनके 
लिये यहाँ 'अनुस्मरेत्‌! पद आया है | 


न्छोक १० ] गीताऊी राजबिद्या श्श्ण 


यहाँ 'अनुस्मल? कहनेका तात्यय हैं कि आणिमात्र उन 
परमात्माकी जानकारीमें हैं; उनकी जानकारी वाहर कुछ हैं ही नहीं 
अर्थात्‌ उन परमात्माकों सबक। स्मरण है, अब उस स्मरणके बाद 
मनुष्य उन प्रमात्माको याद कर छे। 
यहाँ शट्ठा होती दे कि जो अचिन्य है, उत्का स्मरण केसे 
करें ? इसका समाधान है कि “बह परमाक्मतत्व चिन्तनमे नहीं 
आता'--ऐसी इृढ धारणा ही अचिन्य परमात्माका चिन्तन है | 
सम्बन्ध--- 
अब अन्तरालके चिन्तनके अनुसार गतिकी प्राप्ति बताते हैं। 
इछीक--- 
प्रयाणकाछे मनसाचलेन 
भक्त्या युक्ता योगवलेन चेच | 
अआ्वोम॑ध्ये. प्राणमावेशथ सम्यक 
सत॒त॑ पर पुरुषमुऐेति दिव्यम्‌ ॥ १० ) 
62 
वह भक्तियुक्त पुरुष अन्त समयमें अचछ मनते और योगबलके 
दाता ब्बुद्धीजे मध्यम ग्राणोकी अच्छी तरहसे ग्रत्रिट करके ( शरीर 
छोडनेपर ) उस परम दिव्य पुस्पकों प्राप्त होता हैं | 
ब्याण्या--- 
धयाणकाले मनसायछेव “* *”** * खत परं पुरुपमुपैति 
द्व्यम!--यहाँ भक्ति नाम प्रियताया हे, क्योंकि उस तस्वमें प्रियवा 
( आऊपण ) होनेसे दी मन अचल होता है। वह भक्ति अर्था 
प्रियता स्वयकी द्वोती है, मन बुद्धि आदिकी नहीं । 
गी० रा० दि० १५७-- 


श्श्द गीताकी राजदिया [स० ८ 


अन्तकालके समय कवि, पुराण, अनुशात्तिता आदि विशेषणों- 
से ( पिछले इछोकमे ) कहे हुए संगुण-निराकार परमात्माममें भफ़तियुक्त _ 
पुरुषका मन छिर हो जाना अर्थात्‌ प्रयुण-निराकार-खरूपमें आदर 
पूवक हृढ़ हो जाना ही मनका अचल होना है. | 

पहले प्रागायामक्ते द्वात प्रार्णोक्नो रोकनेका जो अधिकार प्राप्त 
किया है, उसका नाम थोगवर्ः हैं| उस योगबलके दवा दोनों 
भ्रुवेके मध्यभागें स्थित जो द्विदल चक्र है, उसमें खित हुप्म्णा 
नाडमें प्राणोंका अच्छी तहहसे प्रवेश करके बह ( शरीर छोड़क 
दसवें द्वारसे होकर ) दिव्य पम पुरुषझ्नो प्राप्त हो जाता है | 

॑ पर बुरुपसु्पेति दिव्यम! पदोंका तत्पय है कि जि 
उस्ाह्तका पिछले ( नर ) इ्लोकमें वर्णन हुआ है; उसी दिव्य 
परम तयुण-विराकार पहमात्माको त्रद्द प्राप्ण हो जाता है | 

आखवें खोकमें जो वात कही गयी थी, उत्तीक्ों नों और 
दसेवे इक विस्तारपे कहकर इन तीन झहोबोकि प्रकाशक 
उपसंहार किया गया है | 
इस प्रकरणमें सगुण-निराकार परमात्माकी उपाप्तताका वर्शव 


कि 


स्क है मै 
3. इंप उपासनामें अम्यातद्ी आवश्यकता है | प्राणायामपूर्त 
पनको उस परमात्मा छानेक्ा नाम अम्पास् है| यह अध्या् 


अर्णमा, महिमा आदि घिद्धि प्त्त करनेके लिये नहीं है, प्रदयुत 
कैपठ पमामवलको गत करलेके लिये है । ऐसा अभ्यास करते हुए 
प्राणों और मनपर ऐसा अविकार प्रान्‍्त कर ले कि जब चढ़े प्रागें- 
को रोक ले, और मनको जब चाहे तभी तथा जहाँ चाहे वहीं 


शर्ट ' गोताकी राजचिद्या [ अ० ८ 


व्रह्मचयका पान करते हैं, वह पद में तेरे छिये संक्षेपसे 
कट्ठगा | 
व्याख्या-- 

[ सातवें अध्यायके उन्तीएंषं इलोकर्मे जो निगुण-नितकार 
पर्मात्माका वणन हुआ था, उद्ीको यहाँ ग्यारहवें, बारहवें और 
तेरहवे इल्ेकोंमें विस्तारसे कहा गया है। ] 

ध्यदृक्षर चदबिदों बदन्तिः --वेदोंको जाननेवाले. पुरुष 
जिसको अक्षर-- नियु ण-निराकार कहते हैं, जिसका कमी नाश 
नहीं होता, जो सदा-सर्वदा एकहूप, एकरस्त रहता हैं और निम्नकरो 
इसी अव्यायके तीसरे सछोकमें “अक्षर ब्रह्म परमम”? कहा गया है, 
उस्ती निगुणनितकार तलका यहाँ 'अश्षए नामसे वर्गन हुआ है। 


विशन्ति यद्यययों बीतरामाए--जिनके अन्‍्तःवरणमे 
रागका अत्यन्त अभाव हो गया है; इस वास्ते जिनका अन्तःकरण 
महान्‌ निमेछ हैं और जिनके हृदयमें सर्वोपरिं अद्वितीय परम तत्तकों 
पानेकी उत्कट छगन ढगी है, ऐसे अयत्नशीछ यति महापुरुष उ 
तत्तमें अवेश् करते हैं---उसको ग्राप्त करते हैं । 

यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्य चरान्तिः--जिनका उददेव्य केंवड 
परमाह्मतत्तकी आलिका हैं, परमात्मग्राप्तिके छित्राय जिनका और 
कोई च्येय है ह नहीं और जो फरमात्मप्राप्तका इच्छा रखकर मेंह- 


चवका पहन करते हैं, सम्यूण इच्दियोंका संयम करते हैं अर्थात 
किसी भी विषयका भोगबुद्धिसे सेवन नहीं करते । 


४३० गीताकी राजवियया [ भ० ८ 


व्याख्या-- 

'लर्वह्ाणि संयम्यः--( अन्तसमयर्मे ) सम्भूणे इम्रियोके 
दरेंका संयम कर ले अरथात्‌शब्द, स्पश) रूफे रस और गन्ध-हत 
पाँच विषयोंसे श्रोत्र, लचा, नेत्र, रसना और नासिका- ईैते पीठ 
शञनेन्द्रियोंकों तथा बोलना, ग्रहण करना, गमन कण, मतालाा 
और महज्याग--इन पाँच विपयोंसे वाणी, हाथ, चरण, उपर 
और गुदा--इन पाँच कमंम्द्रियोंको सवंथा हटा ले । इससे इन्द्रियँ 
अपने स्थानमें रहेंगी | 

भनो हृदि निरुष्य चा---मनका हृदयमें ही निरोध करे 
ले अर्थात्‌ मनको विषयोंकी तरफ न जाने दे । इससे मन अपने. 
स्थान-( हद्य- )में रखेगा । 

- शमूध्म्यीघायत्मनः प्राणमः--प्राणेंकी मस्तकर्मे वाएण करें 
हे अर्थात्‌ प्राणोंपर अपना अधिकार प्राप्त करके दर्सवें द्वाए-- हैः 
रक्रमें प्राणोंकी रोक ले । 

“आख्थितो योगधारणामः--इस प्रकार योगघारणामें खित 
हो जाय । इन्द्रियोंसे छुछ भी चेश न करना, मनसे भी संकेत 
विकल्प न करना और ग्राणेंपर पूरा अधिकार प्राप्त करना ही योग- 
घारणामें खिंत होना है । | 

'ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म व्याहरन्मामनुस्मस्य्‌-- इसके वोद एव 
अक्षर ब्रह्म (४४० ( प्रणव ) का मानसिक बच्चारण करे और मेरा 
अर्थात्‌ निगुण-निराकार परम कषक्षर ब्रह्मका ( जिसका बणन इसी 


# सम्यस्पका प्रकरण होनेसे यहाँ प्माम? शब्दसे निर्मुण-निराकार- 
का चिन्तन लिया गया ड्ढै ] ५०% मु 


जोक १४ ] गीताकी राज विद्या श्३१ 


व्यक्ति, घटना, परिस्थिति आदिम एक सथिदानन्दपन पाम्ाला ही संत्ता- 
हुये परसति हैं -रेस पारणा काना ही मेरा स्मरण है । 

धयः प्रयाति त्यजन्देह स याति परमां गतिम!--उपर्युकत 
प्रकारसे निर्मुण-निराकारका समए्ण करते हुए जो देहका थाग वरता 
है अर्थात्‌ दरें दारसे प्राणोकी छोइता हे, वह परमातियं अर्थात 
निर्मुण-निशकारकों प्राप्त होता है | 


सम्बन्धे--- 
जिप्के पास योगका बल होता है मोर जिप्का प्रायोपर 
अधिकार होंता है, उसको तो निर्गंण-निराकारफकों क्रत्ि हो जाती 
है; परनु दीएकारलीन अभ्यातत-साथ होनेते यह बात सक्‍के हिये 
कठित पड़ती है | इस बास्ते भगवान्‌ अगले सलोकमें अपनी अर्थात 
पगुण-साकारञी सुगमतापूर्वक प्राशिकी बात कहते है | 
इलोक-- 


अतम्यचेताः सतत॑ यो मां झ्रति नित्यशाः। 

तस्याहँ खुछभः पारध नित्ययुक्तस्य योगिनः ॥ १४ ॥ 
अर्थ 

है परयानन्दन ! अन्यचितियाद्य जो पुरुष मेशा नित्क-निल्ता 

छाण काता है, उस निः्ययुक्त योगीके लिये में सुलभ हूँ भर्यातू 
ठप्तको सुल्भनासे ग्राम हो जाता हूँ । 
श्याड्यो--- 

[ प्लातवे अच्यायके तीसवे श्लोक जो संगुग-साकार परमात्मा 

का वर्णन हुआ था, उसीको यहाँ चौददवें, पंद्रह और सोरहवें 

स्पेफम विस्तारसे कहा गया है| ] 


श्२ गीताकी राजविद्या [ अ० ८ 


धअनन्यचेता?--जिसके अन्तःकरणमें भगवानके सिवाय अन्य 
किसीका कोई आश्रय नहीं है, महत्त नहीं है, वह पुरुष अनन्य- 
चितवाला है | जैसे, पतित्रता त्रीक्का पतिक्रा ही व्रत, नियम र 
है। पतिके सिवाय उसके मनमें अन्य किसी भी पुरुषका रामपूबक 
चिन्तन कमी होता ही नहीं । शिष्य गुरुके और सुपुत्र मॉन्त्राक 
प्रायण रहता है, उनका दूसरा कोई उष नहीं होता । इसी तरहसे 
भक्त भगधानके ही परायण रहता है । 


यहाँ 'अनन्यचेता” पद संगुण-उपासना करलेवालिका वाचक 
है । संगुण-उपासनामें विष्णु, राम, कृष्ण, शिव, शक्ति, गणेश, मय 
आदि जो भगवानके खरूप हैं, उनमेंसे जो जिस खर्पकी उपासना 
करता है, उसी स्वरूपका चिन्तन हो। परल्तु दूसरे स्वरूपोंको 
अपने इश्से अछ्ा न माने और भपने-आपको भी अपने इष्टके सिवाय 
और किसीका न माने तो उसका अन्यकी तरफ मन नहीं जाता। 
तत्यय यह हुआ कि "में केब्छ मगवानका हैँ ओर भगवान्‌ ही मेरे 
हैं; मेरा और कोई नहीं है तथा मैं ओर किसीका नहीं हूँ, ऐसा मात 
होनेसे वह 'अनम्यचेताः' हो जाता है | 


“सतत यो मां स्मरति नित्यश!ः--सततम? का अर्थ द्वोता 
है---निरतर अर्थात्‌ जबसे नींद खुले, तबसे लेकर गाढ़ नींद 
आनेतक ओ मेरा स्मरग करता है; और “नित्यशः” का अथ होता 
है---सदा अर्थात्‌ इस बातको जिस दिनसे पकड़ा, उस दिचसे 
लेकर मृत्युतक जो मेरा स्मरण करता है । 


लोक २४ ) गीताकी राजविद्यां २५३ 


'तस्पाह छुलभः पार्थ नित्ययुक्तस्य योगिन/--ऐसे नित्ययुक्त 
योगीके छिये में सुलम हूँ। यहाँ मित्ययुक्त' पद चित्तके द्वारा 
निलल्‍्तर चिन्तन करनेवालेका वाचक नहीं हे, प्रत्युत श्रद्धा-गरेमपवेक 
निष्फामभारसे खुद भगवानमें छंगनेवालेझा वाचक है । जैसे कोई 
ब्राह्मम अपने आद्मणपनमें स्थित रहता दे कि “मे ब्राह्मण हूँ, क्षत्रिय, 
वेश्य आदि नहीं हूँ |? वह अपने आह्मणपनवों याद करे या न करे, 
पर उसके आहमणपनमे कोई फरक नहीं पडता । ऐसे ही “मे भगवानवा 
हैँ भर भगत्रान्‌ भेरे है।--इस नित्य-सम्बन्धमं इंढ रहनेयराला ही 
नित्ययुक्त है। ऐसे निम्ययुक्त योगीकों भगयांन्‌ सुगमतासे मिछ 
जते हैं 

भगयानके सिवाय शरीर, इन्द्रियों, प्राण, मन, बुद्धि अपने नहीं 
हैं, केब भगवान्‌ द्वी अपने हैं--ऐसा दइतासे मामनेपर भगवान्‌ 


पुठ्म हो जते हैं। परन्तु झदीर भादिको अपना मानते रहनेसे भगवान्‌ 
सुब्भ नहीं होते | 


भगवानूके साथ अपनी भिन्नता कमी हुई नहीं, होगी नहीं 
और द्वो सकती भी नहीं तथा संसारके साथ अपनो एकता कमी हुई 
नहीं, होगी नहीं और दो सझनी भी नहीं । इस रीतिसे इस प्रागीयी 
भग्परानके साथ स्वत+स्वाभाविक अभिन्नता है और संसारके साथ 
स्वतः-खामातिक मित्रता है | परन्तु भूलके कारण प्राणी अपनैको 
मगयनूसे और भगपरानकों अपनेसे अडग मान छेवा है तथा अपनेको 
शरीरका तथा शरीरकों अपना मान लेता हे । इस विपरीत धाएणाके 
बीएण ही यह प्राणी जन्म-मरणके चक्रमे फेसा रहता दे । जत्र यह 
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ब्रिपतत धारणा सर्वथा मिंट जाती है तो भगवान्‌ स्त्रतः छुलम हो 

आठवेंसे तेरहें श्लोकतक समगुण-निराकार भोर निगुण- 
निराकारका स्मरण बताया गया | इन दोनों स्मरणोंमें प्राणायामकी 
मुख्यता रहती है, जिसको सिद्ध करना कठिन है| अन्तकारू-जेप्ी 
विंकल अब्रस्थामें भी ग्राणायामके बसे ग्राणोंकी भ्रुवोंक्रे मध्यमें 
स्थापित कर सके अथवा मूर्घा-( दशम द्वार-) में जगा सकें---ऐसा 
प्राणॉंपर अधिकार रहनेड्ी आवश्यकता है। परत भगवानके 
स्मरणमें यह कठिनता नहीं हे, क्योंकि यहाँ ग्राणोंका ह्याल नहीं है | 
यहाँ तो भगवानके साथ साधकका स्वयंक्रा अनादिकालसे स्वत:सिद्ध 
सम्बन्ध हैं। इस सम्बन्धमें इन्द्रियाँ, मन, बुद्धि, ग्राण आदिकी भी 
जरूरत नहीं है। इस वास्ते इसमें अन्तकालमें प्राण आदिको 
लगानेकी जरूरत नहीं है । जंसे किसी वस्तुका बीमा होनेपर वस्तुके 
विगड़ने, टूटने-झूटनेकी चिन्ता नहीं रहती, ऐसे ही शरीए-इच्दियाँ-सन- 
बुद्धिसहित अपने-आपको भगवानके समर्पित कर देनेपर साधकको 
अपनी गतिके विपयमें कमी किश्लिन्मात्न भी चिन्ता नहीं 
होती। कारण कि यह साधन क्रियाजन्य अथवा अम्यासजन्य नहीं 
है। इसमें तो वास्तविक सम्बन्धकी जाग्रति है । इस वास्ते इसमें 


कठिनताका नामोनिशान नहीं है | इसीसे भगवानने अपने-आपको 
घुल्म बताया है | 
सम्बन्ध -- 


अब दो श्होझोंसें मगशन. अप 
तु नी पति का बढ 
बताते हे | आपका माहात्म्य 
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इलोक-- 
मामुपेत्य पुनज़न्म दु खालयमशाश्वतम | 
नापनुवन्ति मदए्मान- संखिद्धि परमाँ सता: ॥ २५ ॥ 
अर्थ... 
महात्माठेग मेरेको प्राप्त करके हु खालय और अशाश्वत 
पुनजन्मक्रों प्राम नहीं होते, कयोंद्लि वे परम सिद्धिकों प्राप्त हो गये 
हैं अर्थात्‌ उनकी परम प्रेमफी आ्रामि हो गयी है। 
दयाख्या--- 
प्रामुपेत्य पुनजन्म'*”*”*' “ससिद्धि परमां गता।-- 
आामुफेय! वा तात्पर्य हैं कि भगयान॒के दशन कर ले, भगवानको 
तलसे जान ले अथवा भगपानमें ग्रतिष्ट हो जाय तो उसका फिर 
जन्म नहीं दोता | पुनर्जन्‍मका भर्य ई--फिर शरीर बारण करा । 
बह शरीर चाहे मनुष्यका हो, चाहे पशु-पक्षी आदि किसी प्राणीका 
हो, पर उसे धरग करनेमें दु खद्टीदु ख है । इसलिये पुन्जेन्मको 
दु पाल्य अर्शत्‌ दु खोफ़ा घर कहा गया है । 
मरनेफे वाद यह प्राणी अपने कमोके अनुसार जिस योनिमें 
जम्म छेता दे, वहाँ जन्मके समय जेश्से पराहर आते समय उसको 
पैसा कष्ट होता है, जैसा कष्ट मनुष्पको दरीरबी त्वचा निकाछते समय 
होता है। परन्तु उस समय वह अपना ऊंट, दु ख किसीफों बता 
नहीं समता, क्योंकि वह उप्त अपथाममे महान्‌ असमर्थ होता दे 
जमे बाद बालक एवंया परतन्त्र होता हे। कोई भी कष्ट होनेपर 
वह रोता रहता हू, पर बता नहीं सकता | थोडा बडा होनेपर उसको 
खाने-पीनेकी चीजें, खिछोने आदिकी ३च्छा होती है ओर उनकी 
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पूर्ति न होनेपर बड़ा दुःख होता है। पढ़ाईके मा शासक रहा 
पड़ता है। रातों जागकर भम्यास करना पड़ता हे तो कर होता 
है। विद्या भू जाती है तथा पूछनेपर उत्तर नहीं आता तो दुःख , 
होता है । आपसमें ईर्व्या, हेष, झह, अभिमान आदिके कारण हृद्यों 
जडन होती है । परीक्षामें परेड हो जाय तो मूर्खताकों कारण उसका 
इतना दुःख होता है कि कई आतमहत्यातक कर लेते हैं । 

जवान होनेपर अपनी इच्छाके अनुसार विवाह आदि न होने 
दुःख द्ोता है । विवाह हो जाता है तो पत्नी अथत्रा पति अनुकूल 
न-मिलनेसे दुःख होता दै | वाब्-बच्चे हो जाते हैं तो उनका 
पाछन-पीपण करनेमें कष्ट होता है | छड़कियाँ बड़ी हो जाती हैं तो 
उनका जल्दी विवाह न होनेपर माँ-लापकी नींद उड़ जाती हैं; 
खाना-पीना अच्छा नहीं लगता, हरदम वेचैनी रहती है। 

वृद्धावस्था आनेपर शरीरमें असमथंता आ जाती है| अनेक 
प्रकारके रोगोंका आक्रमग्र होने छगता है। सुखले उठना-बैठना, चछता- 
फिरना, खाना-पीना आदि भी कथ्न हो जाता हैं । घरवालोंके द्वारा 
तिरस्कार होने छगता है। उनके अपशब्द सुनने पड़ते हैं । रातमें 
खँसी भांती है । नींद नहीं आती | मरनेके समय भी बड़े भर्यंकर कट 
होते हैं । ऐसे दु:ख कहाँतक कहें ? उनका कोई अन्त नहीं । 

मनुष्य-जैत्ा ही कष्ट पशु-पक्षी आदिको भी होता है। उनको: 
शीत-साम, वर्षा-हवा आदिसे कष्ट होता है | बहुत-से जंगली जानेवर 
उनके छोटे व्चोंको खा जाते हैं तो उनको बड़ा दुःख होता है। 
इस, प्रकार सभी योनियोंगें अनेक तरहके दुःख होते हैं ऐसे ही 
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नरकोमें और चोरासी लाख योगनियोर्मे दु,ख भोगने पड़ते हैं | इस 
वत्ते पुनजन्मकी *ुःखाहय! कह गया है | 


 पुनजन्मकों अशाश्रतः कहनेका तात्य है कि कोई भी 
पुनजन्म ( शरीर) निर्तर नहीं रहता । उसमें हरदम पर्ितन 
होता रहता है। कहीं किसी भी योनिम नित्य स्थायी टिकाब 
नहीं होता | थोड़ा छुख मिछ भी जाता है तो वह भी चला जाता 
है और शरीरका भी अन्त हो जाता है | नवे अध्यायके तीसरे श्लोक 
इसी पुनजेन्मकी मौतका रास्ता कहा है--- सृत्युसंसारवर्त्मनिः 


यहाँ भगबानको "मेरी प्राप्ति होनेपर पुनर्जन्म नहीं होता-- 
इ्तना ही कहना. पर्याप्त था, फ़िर भी पुनजन्मके साथ 'दुःखाबयः 
ओर 'अशाश्तः--ये दो क्शिपण क्‍यों दिये गये ? थे दो विशेषण 
देनेते यह एक भाव निकलता है कि जैसे भावान्‌ भक्तजनोकी 
रक्षा, दुशेका विनाश और धर्मकी स्थापना करनेके छिये प्रृथ्वीपर 
अपार लेते है, ऐसे ही भगवानूकों प्राप्त हुए '्मक्ततोग भी साधु 
पुरुषोकी रक्षा, दुशेकी सेवा और धर्मक्ा अच्छी तरहसे पहन कराने 
के लिये कारक पुरुषके रूपमें, सन्तके रूपमें इस पृथ्वीपर जन्म छे 
समते हैं#? अथवा जब भगवान्‌ अवतार छेते है, तो उनके साथ 
पा्पदके रूपमें भी ( ख्वाल्थालोंक्री तरह ) वे भक्तजन प्रथ्वीपर 
अन्म ले सकते हैँ | पहन्‍्तु उन भक्तोंक्रा यह जन्म दुःखालठय और 
प्ररयाणाय साधना सवा कत्तु च॑ दुष्क्वताम | 
ममंसमालनार्थाय सम्मवन्ति कली युगे॥ 
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अशाश्वत नहीं होता; क्योंकि उनका जन्म कर्मजन्य नहीं होता; 
प्रत्युत भगवदिच्छासे होता है | 

गीतामें भगवानूने जो आस्म्मसे ढी भक्तिमागपर चहते हैं, 
उन साधकोंको भी महात्मा? कहा है (९ | १३ » जो भगव- 
त्तत्वसे अपिन हो जाते हैं, उनको भी भह्मत्माः कढा है (७१९) 
और जो वास्तविक प्रेमको प्राप्त हो जाते हैं, उनको भी भहात्माः 
कहा है ( ८। १५ ) | तात्पये है कि अस्त शरीर-पंत्ास्के साथ 
सम्बन्ध होनेसे प्रागी “अल्पात्माए होते हैं; क्योंकि वे शरीर-संसारके 
आश्रित होने हैं। अपने खख्पमें स्थित होनेपर वे आत्मा? होते 
हैं; क्योंकि उनमें अगुरूपसे अहम! की गंध रहनेकी सम्भावना 
होती हैं । भगवानके साथ अभिन्नता होनेपर ये “हाव्माः होते हैं; 
क्योंकि वे भगवश्निष्ट होते हैं, उनकी अपनी कोई खतन्त्र स्थिति 
नहीं होती | 

भगवान्‌ ने गीतामें क्मयोग, ज्ञानयोग आदि योगोंमें महात्मा! 
बब्दका प्रयोग नहीं किया है | केवछ भक्तियोगमें ही मगवानने 
महात्मा? शब्दका ग्रयोग किया है | इससे सिद्ध होता है कि गीतामें 
भगवान्‌ अक्तिको ही सर्तोपरि मानते हैं | 

महात्माओंका पुनजन्मको प्रात न होनेका कारण यह है कि 
ते परम सिद्धिकों अर्थात्‌ परम प्रेमको प्राप्त शो गये हैं--.'संखिद्धि* 

के यहाँ सिद्धि? ः शब्दके साथ ध्समः उपसर्ग और ध्वस्मामः 
विशेषण देनेका तालवं है कि इससे बढ़कर कोई भी सिद्धि नहीं है। 


कारण कि जीव भगवानका अंश दे और जब वह सर्वथा भगवानके 
र्पिः हे £ ८ ३ 
समपित हो जाता है तो कोई भी सिद्धि बाकी नहीं रहती | 
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परमां मता?। जैसे छोमी व्यक्तिकों जितता घन प्रिछता है, 
उतना ही उसरो थोड़ा माहम देता है और उसकी घनऊी भूख 
वत्तगेत्त बढती रहती है, ऐसे द्वी अपने अंशी भगवानकों 
पहचान लेनेपर भक्तमें प्रेममी भूख बढती रहती है, उसको 
प्रतिश्षण वर्धमान, अप्तीम, अगाध, अनन्त ग्रेमफी ग्राप्ति हो जाती 
है। यह प्रेम मक्तिकी अन्तिम सिद्धि है । इसके समान दूसरी 
कोई प्रिद्रि हे ही नहीं ! 
विशेष बात 


गीताबा अध्ययन करनेसे ऐसा अत्र पडता हे कि भगवामने 
गीनामें अपनी मंक्तिफी बहुत गिशेपतासे महिमा गायी है । मगवानने 
भक्त सम्यूण योगियोर्म युक्ततम ( सयसे श्रेष्ठ ) कहा है ( गीता 
६ | ४७ ) और अपने-आपको भक्तके लिये सुलम बताया हे 
( ८। १५ )। पह्तु अपने आग्रहका त्याग फरके कोई भी सावक 
केपल कमयोग, केपछ ज्ञानयोग अथवा केयछ भक्तियोगज़ा अलुषान 
करे तो अन्तमें यह एक ही तत्तफों प्राप्त हो जाता है। इसका 
कारण यह है कि साधकोंक्ी इृष्टिमं तो कर्मम्रोण, क्ञानयोग और 
भक्तियोग--ये तीन भेद हैं, पर साध्य-तप्य एक ही हे । सात्य- 
ततमें मिनन्‍नता नहीं है; पल्तु इसमे एफ बात विचार करनेकी है 
कि जित् दर्शनों ईबा, मगरान्‌, पत्मात्मा सर्मोपरि हैं-- 
ऐसी मान्यता नहीं है, उस दर्शनके अनुसार चढनेयाते असतसे 
सया सम्बन्य-रेच्छेद करके मुक्त तो हो जाते हैं, पर अपने अंशी- 
शी छ्ीजतिफे त्रिना उनको परम प्रेमफी प्राप्ति नहीं होती और परम 
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प्रेमकी प्रात्तिके बिना उनको ग्रतिक्षण वर्धभान आनन्द नहीं मि्ता। 
उस प्रतिक्षण वर्षमान आनन्दको, प्रेमको प्राप्त होना ही यहाँ पर्म- 
सिद्ठिको प्राप्त होना हैं | 


इलोक--- 
कि [७ अधिकम की ५ 
आम्रह्ममुबनाल्‍्छोकाः पुनरावर्तिनोडजुन । 
मामुपेत्य तु कौन्‍्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥ १६॥ 
अर्थ-- 


हे अजुन ! ब्रह्मलेकतक सभी छोक पुनरावर्ती हैं; परन्तु हे 
कौन्तेय | मेरेको प्राप्त होनेपर पुनजन्म नहीं होता | 
व्यास्या-- 

५६ आव्रह्मम्मुवनावलोका: पुनरावर्तिनो5जुन'--हे अर्जुन ! 
त्रह्माजीके लोककों लेकर समी छोक पुनरावर्ती हैं अर्थात्‌ ब्ह्मलेक 
और उससे नीचेके जितने लोक ( सुखभोग-भूमियाँ ) हैं, उनमें 
रहनेवाले समी प्राणियोंक्ों उन-उन लोकोंके प्रापक्र पुण्य समाप्त हो 
जानेपर छोटकर आना ही पड़ता है | 

जितनी भी भोग-भूमियाँ हैं, उन सबमें ब्रह्मलेककों श्रेष्ठ बताया 
गया हैं | मात्र प्रश्वीमण्डलका राजा हो और उसका धन-वान्यसे 
सम्पन्न राज्य हो, ल्री-पुत्र, पस्वार आदि सभी उसके अलुकूछ हों, 


७ * आजरहमसुबनातू! पद्म जो व्यए शब्द आया है, उसके दा 
अथ होते हैं--( १) अभिविवि--जैसे, श्रह्मलोकको लेकर सभी लोक 
अथांत्‌ बहलोक तथा उससे नीचेके सभी छोक | ( २) म्यादा--जैसे 
अन्मडोककीं छोड़कर नीचेके सभी लोक अर्थात्‌ अह्लोकसे नीचेके सभी 
छोक | यहाँ ध्यए शब्द पअमिविधिः अर्थमें आया है 
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उसवी युवावस्‍्था हो तथा शरीर नीरेग द्वो--यह मृत्युलोकका पूर्ण 
पछुख माना गया है। मृत्युल्लेकके छुखसे सौ गुणा अषिक घुख 
मरत्य देवताओंका है | मरत्य॑ देवता उनरो कहते हैं, जो पृण्यकर्म 
करके देवलोेकको प्राप्त दोने हैं और देवलोकके प्रापक पुण्य क्षीण 
इोनेपर पुनः मृध्युलोकमें आ जाते हैं (गीता ९ ।२१) । इन 
मर्य देवताभेंसे सौ १णा अधिक सुख अजान देवताओंका है [अमान 
देवा वे पहलछाते हैं, जो कल्पके आदिम देवता बने हैं | ओर 
कल्पके अन्ततक देयता बने रहेंगे । इन अजान देवताओंसे सी गुणा 
अधिक घुख इन्द्रवा माना गया है | इन्द्रके सुखसे सो गुणा अधिक 
सुख बह्मण्रेकका माना गया हे | इस ब्रह्मणेकके छुखसे भी अनन्त- 
गुणा अधिक सुख भगवत्मामर, तत्वज्ञ, जीवन्मुक्त महापुरुषका माना 
गया है | तात्पय यह है. कि पृथ्वीमण्डलसे लेकर बह्मलेकतकका 
छुख सीमित है, पर्ितंनशीठ और ग्िनाशी है | पर्तु मगव्माप्तिका 
छुख अनन्त है, अपार है, अगाध है | यह छुख कभी नष्ट नद्ों होता। 
कनन्त ब्रह्मा और अनन्त अह्याण्ड समाप्त हो जायें, तो मी यह परमात्म- 
प्राप्तिका छुब कभी नष्ट नहीं होता, सदा बना रहता है । 


'पुनरावर्तिन/ का एक भाव यह भी है कि ये प्राणी साक्षात्‌ 
फमामाके अंश होनेके कारण नित्य हैं। इस वास्ते वे जबतक 
नित्य तत्त परमात्माफों प्राप्त नहीं कर लेते, तवतक कितने दी 
ऊँचे छोकोर्मे जानेपर भी उनको पहाँसे पीछे छोटना ही पड़ता दै। 
भतः अद्मजेफ भादि ऊँचे लोफोमें जानेवाले भी पुनभम्म्रे प्राप्त 
होते हैं। 

शी० रा० वि० १६-- 
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यहाँ एक शट्टा होती है. कि सनन्‍्तों; मक्तों, जीवन्‍्मुक्तों और 
कारकपुरुषोंके दशनमात्रसे जोवका कल्पाण हो जाता है और अद्याजी 
स्वयं कारकपुरुष हैं तथा भगवानके भक्त भी हैं । अह्मणेकरमें रहनेग्रले 
त्रह्माजीके दशन करते ही हैं, फिर उनकी मुक्ति क्यों नहीं होती ? वे 
छोटकर क्यों भाते हैं ? इसका समाधान यह है कि सन्त, भक्त 
आदिके दर्शन, सम्भाषण, चिन्तन आदिक्ा माहात्य इस मृत्युक्ोकके 
मनुष्पोंके छिये ही है । कारण कि यह मनुय्यडारीर केवल 
मगवद्मातिकिे डिये ही मिछा है | इस वास्ते मलुष्यको 
भगवआतिका कोई भी ओर किश्चिन्मात्र भी मुफ़िका उपाय मिछ जाता 
है तो वे मुक्त हो जाते हैं । ऐसा मुक्तिका अधिकार अन्य छोकोंमे 
नहीं है, इस वास्ते वे मुक्त नहीं होते | उन लोकोंमें रहनेत्रा्ेमें 
किसीकी मुक्त होनेके लिये तीत्र छाल्सा हो जाती है तो वह भी मुक्त 
हो जाता है | ऐसे ही पशु-पक्षियोंमें भी भक्त हुए हैं, पर ये दोनों ही 
अपवादरूपसे हैं, अधिकारी-हूपसे नहीं | अगर चहाँके छोग भी 
अधिकारी माने जाये तो नरकोंमें जानेवाले सभीकी मुक्ति हो जानी 
चाहिये; क्योंकि उन सभी प्राणियोंको परप भागवत्त, कारक पुछष 
यमराजके दड्न होते ही हैं ? पर ऐसा शास्त्रेंम न देखा और न 
घुना ही जाता है । इससेयह पिद्र होता है कि उन-उन लोकोंमें 
रहनेवाले प्राणियोंका भक्त भादिके दशनसे कल्याण नहीं होता। 

पघिशेष बात 

यह जीव साक्षात्‌ पम्मात्माका अंश है--...'समैबांशः और जहाँ 

जानेके वाद फिर छोटकर नहीं आना पड़ता है | वह ॒परमात्माका 
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घाम |--यद्वत्वा न निवतम्ते तद्घाम परम मम! । जेसे कोई अपने 
कफ जाता है, ऐसे ही परमात्माफा अंश होनेसे इस्त जीवों वहीं 
( परमधाममें ) जाना चाहिये। फिर भी यह जीव मनेके वाद 
छीटकर क्यों आता दे. ? 
जैसे कोई मनुष्य सम्प्तह्न आदिम जाता है और समय पूरा 
होनेपर वहाँसे चठ देता है । परन्तु चलते समय उसकी कोई वर्तु 
( चर आदि ) प्छसे वहों रह जाय तो उसको छेनेके छिये उसे 
फिर छोटकर वहाँ जाना पड़ता है! ऐसे ही इस जीबने घर, 
परिवार, जमीन, धन आदि जिन चीजोमें ममता कर लो है, अपनापन 
कर डिया है, उस ममता ( अपनापन ) के कारण इस जीव मरनेके 
बाद फिर लोटकर आना पड़ता है | कारण कि जिस शरीरमें रते 
हुए संसार ममता-आसक्ति की थी, वह शरीर तो रहता नहीं, न 
चाहते हुए भी बह शरीर छूट जाता है | पल्तु उस ममता -(बासना) 
के कारण दूमत शरीर धारण करके यहाँ आना पडता हे ! वह 
मनुष्य बनकर भी आ सकता है और पशु-पक्षी आदि बनकर भी 
जा सकता है । उसको छीठकर आना पड़ता हे -- यह बात निश्चित 
दे | भगवानने कहा हे कि ऊँच-नीच योनियोमें जन्म होनेका कारण 
गुगोंझा सड़ ही है-'कारणं गुणसड्ोउस्य सदसधोनिजन्मछु! 
(१३१ २१) भर्यात्‌ जो सुमारमें मुफ्त, आर्पाफत, कामना करेए तो 
उसको डोरकर भप्तारमे आना दी पड़ेगा । 
परामुपेन्य तु कीम्तेय पुनज्ञेम्म न विद्यनेः-- अह्यणेकतऊ 
 + समीशो पुनन्म लेना पडता है; गएतु है फीन्‍्तेय ! 
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समग्रहूपसे मेरी प्राति दोनेपर पुनजन्म नहीं दोता भर्थात्‌ मेरेको 
प्राप्त होनेपर फिर संसारमें, जन्म-मरणके चक्करमें नहीं भागा 
पड़ता | कारण कि मैं कालतीत हूँ; अतः मेरेको प्राप्त होनेपर वे 
भी काछातीत द्वो जाते हैं । यहाँ 'मामुपेत्यः का अर्थ है कि मेरे 
दर्यन हो जायेँ, मेरे स्वरूपका वोध हो जाय और मेरेमें प्रवेश हो 
जाय ( गीता ११९। ५४ ) | 


मेरेको प्राप्त होनेपर पुनजन्म क्यों नहीं होता अर्थात्‌ जीव 
छौटकर संसारमें क्यों नहीं आता ? क्योंकि जीव मेरा अँश है ओर 
मेरा परमधाम ही इसका वास्तविक घर है. । अह्मछोक आदि छोक 
इसका घर नहीं है, इस वास्ते इसको वहाँसे छोटना पड़ता है। 
जैसे रेल्गाड़ीका जहाँतकका टिकट होता है, वहातक ही मनुष्य 
उसमें बेठ सकता है | उत्के वाद उसे उतरना ही पड़ेगा । 
पह्तु बह आग अपने घरमें वेठा हो तो उसको उत्तरना नहीं 
पड़ता | ऐसे ही जो देवताओंके छोकमें गया है, वह मानो रेल्गाड़ीमें 
वेठा हुआ है | इस वास्ते उसको एक दिन नीचे ठत्ा दी 
पढ़ेगा ।॥ परन्तु जो भेरको प्राप्त हो गया है, वह अपने घरमें बेठा 
हुआ है। इस वास्ते उसको कभी उतरना नहीं पड़ेगा । तात्पर्य 
यह है कि भगगानको प्राप्त किये बिना ऊँचे-से-ऊँचे लछोकोंमें जानेपर 
भी कल्याण नहीं होता । इस वास्ते साधकको ऊँचे लोकोंके भोगोंकी 
किश्विन्म्ात्र भी इच्छा नहीं करनी चाहिये। 
ब्रह्डोकतक जाकर किर पीछे छोटकर आनेवाले 'अथोत्‌ 
न्म-मरणरूप वन्‍्बनमें पड़नेवाले पुरुष आासुरी-सम्पत्तिवाले होते हैं; 
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क्योंकि भाुरो-सम्पत्तिसे हो वन्‍्धन होता है---“निवन्धायाछुरी 
मता? | इस वास्ते बरह्मलोकतक बन्धनन्द्ी-यन्धन है। परत भेरे 
? ज्णण होनेवाले, मुझे प्राप्त दोनेतले पुरुष देवी-सम्पत्तियाले होते 
हैं। उनका फ़िर जन्ममरण नहीं होता, क्योंकि देवी-सम्पत्तिसे 
मोक्ष होता है--दवी संपद्िमोक्षाय! (गीता १६। ५) | 


विशप वात 


ब्रह्मओ्रेकर्म जानेवाले पुरुष दो तरहकें होते हैं--- एक तो 
जो बअद्लोफके सुखक्ा उद्देय रखकर यहाँ बढ़े-बढ़े प्रण्यक्म 
करते हैं तथा उसके फलख्रूप प्ह्मलोफर्म जाते हैं; और दूसरे 
जो परमात्मप्रापिकि लिये द्वी तत्पततापूवषक साधनमें छगे हुए हैं; 
पर्तु प्राणे़े रहतेरहते परमात्मप्राप्ति हुई नहीं और भन्तकाबमें 
भी ज्सी कारण-विशेपसे साधनसे त्िचलित हो गये, तो वे अह्मणोकमें 
जाते हैं और वहाँ रहफर महाग्रल्यमें ब्ह्माजीफे साथ ही मुक्त दो 
जाते हैं | इन साधकेंका ब्रह्महेकओं छुखभोगका उद्देश्य नहीं 
होता; मिल्तु अन्तकाछमें साधनसे रिमुख होनेसे तथा अन्त बरणमें 
छुखभीगकी फिश्विन्मात्र इच्छा रहनेसे ही उनको बह्मलोफर्मे जाना 
पड़ता है । इस प्रकार अह्मलोऊसा सुख भोगक़र अक्माजीके साथ 
मुक्त द्ोेकी 'क्रम-मुक्ति' कहते हैं | परन्तु भिन सायकोंफो यहीं 
बोध हो जाता है, वे यहाँ ही मुक्त दो जाते हैं। इसको 'सधोमुक्तिः 
बद्धते हैं | 


इसी अथापमे दूमरे इ्टोकमें अज्नका प्र या कि अन्त झा्मे 
2 बडे ब्क 
आप केसे जाननेमें आते हैं ? इसका उत्तर भगपानने पाँच 
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इछोकमें दिया। फिर छठे श्छोकमें अन्तकाडीन गतिका सामान्य 
नियम बताया और सातवें इलोकमें अजुनको सब समयमें स्मरण 
करनेकी आज्ञा दी । इस सातवें इलोकसे यहाँके चोदहवें झ्लोकका 
सम्बन्ध है. | बीचमें ( आठवेंसे तेरहव र्छोकतक ) सगुण-निराकार 
और निर्मुण-निराकारकी बात प्रसइसे आ गयी है । 

आठवेसे सोलहवें श्लोकतकके नो श्छोकोंसे यह सिद्ध होता 
है कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही सर्वोपरि पूर्ण परमात्मा हैं। वे ही समग्र 
परमात्मा हैं | उनके अन्तगत ही संगुण-निराकार और निर्मुण-निराकार 
आ जाते हैं ।इस वास्ते इनका प्रेम प्राप्त करना ही मनुष्यका 
परम पुरुषा है । 

सम्बन्ध-. 

ब्रद्चलोकमें जानेवाले भी पीछे लोटकर आते हैं---हसका 

कारण अगले रलोकमें बताते हैं | 


इछोक-- 
सहस्तयुगपयन्‍्तमहयद्च्रह्मणो विद्ठुः | 
राजि- युगसहस्रान्तं तेष्होराजबिदों जनाः॥ १७ ॥ 
६. 
अयथ--- 


जो भनुष्य ब्रह्मके सहज चतुर्युगीपर्चन्न एक दिनको और 
सहस्न॒चतुयुगीपर्यन्त एक रातको जानते हैं, वे मनुष्य ब्रक्माके 
दिन और रातको जाननेवाले हैं | 
व्याख्या-- 
_खदस्नयुगपरयन्तम्‌ * *7*“- 'सेप्होराजबिदो जना#-- 
सत्य, त्रेता, द्वापर और कडछि--सृत्युल्लेकके इन चार युगोंकों एक 
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चतुभुगी कहते हैं | ऐसी एक हजार चतुयुगी ब्रीतनेपर ब्रक्नाजीका 
एक दिन होता है और एक हजार चतुर्युगी बीतनेपर ब्रह्माजीकी 
एक रात होती है# | दिन रातफी इसी गणनाके अनुसार सौ वर्षोकी 
ब्रह्मजीयी उम्र होती है। त्रह्माजीरी उम्रके सौ पर्ष वीतनेपर 
ब्रह्माजी परमात्मा छीन हो जाते हैं और उनका बह्ालोक भी 
प्रकृतिमं लीन हो जाता है तथा प्रकृति परमात्मार्मे लीन हो 
जाती हे । 


* अत्यन्त सूदम काठ है-परमाणु | दो परमाणुओंका एक अणु 
भौर तीन अणुभोंका एक तस्तरेणु होता है | झरोखेसे आयी सूम- 
किरणोंम भ्रसरेणु उड़ते हुए. दीसते है | ऐसे तीम ऋसरेणुओकों पार 
करनेगें सूमं मितना समय लेता कै; उसे तुटि फद्ते हैं । सो थुटियों- 
का एक वेघ, तीन वेघोंका एफ छव) तीन ल्वोंका एफ निमेष और 
तीन (निर्मेपोंगा एक क्षण होता है । पाँच क्षणोकी एक काष्ठा, 
पद्रद काप्राओंसा एक लघु) पस्रह ल्घुओंगी एक नाड़िका। छः 
नाड्िकाआका एक प्रदर ओर आठ प्रधरोग्गा एक दिन-राव होता 
है। पन्रद दिम-गर्तोका एक पक्ष, दो पह्लोंवा एक मास) छः 
मार्सोफ़ा एक अयन और दो अयनोंका एक थर्ष होता है । 

इस प्रकार भनुष्योंप्रे एक वर्षये समान देवताओंकी एक 
दिन रात है अर्थात्‌ मनुष्योंफा 3' मद्दीमोंका उचरायण देवताओंका 
दिन हैं ओर छः महीनोंगा दक्षिणायन देवताओंकी रात है | इस 
ताद देवताओंके समयक्रा परिमाण मनुष्योंरे समय परिमाणसे तीन 
सी साट गुणा अधिक माना जाता है । इस दिसावसे मनुष्योंका 
एक बष देवताओंदे' एक दिन रात, मनुष्योक्रे तीस वर्ष देवताओंकां 
एफ मद्दीना और मलुप्योंफे तीन सौ साठ वर्ष देववाओंका एक दिव्य 
वर्ष है। ऐसे दी मनुप्यदें सत्य) श्ेता) दापर और कलि--ये चार 
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कितनी ही बड़ी आयु क्यों न हो, वह मी काछकी 
अवधिवाली ही. है | उँचे-से-ऊँंचे कह्टे जानेवालें जो भोग 
हैं, वे भी संयोगजन्य होनेसे दुःखोंके ही करण हैं--'यें दि 
संस्प्शजा भोगा डुःखयोनय एव ते! (गीता ५ । २२ ) 
और काछकी अवधिवाले हैं | केवछ भगवान्‌ ही काछातीत हैं। इस 
प्रकार तत्तको जाननेवाले मनुष्य अल्यक्ोकतकके दिव्य भोगोको 
किश्विन्मात्र भी महत्त नहीं देते । 

.. सम्बन्ध-- 

ब्रह्माजीके दिन और रातों लेकर जो सर्य और ग्रलय होते 

हैं, उत्तका वर्णन अब अगले दो श्लोकोंमें करते हैं | 
इलोक--- 

अव्यक्ताद्यक्तवः सवाः. प्रभवन्त्यद्दरागम । 

राज्यागमे.. प्रत्ीयन्ते तन्रेबाब्यक्तसंशके ॥ १८ ॥ 
युग वीतनेपर देवताओंका एक दिव्ययुग होता ह अर्थात्‌ मनुष्योके 
सत्ययुगके सत्रह छाल अद्ठाईव हजार; नरेताके वारह छाख छियानवे 
हजाए द्वापरके आठ लाख चोंसठ हजार और कलिके चार लाख 
वत्तोस हलार--ऐसे कुछ तंतालीत छाख बीस हजार वर्षकि बीतनेपर 
देववाओंका एक “दिव्ययुग! होता है | इसको “महायुगः भौर “चतु॒युंगी? 
भी कहते हैं । 

मनुष्यों ओर देवताओंके समयका परिमाण तो सुू्यसे होता 
हैं; पर ब्रह्माजीके दिन-रातक्रा परिमाण देवताओंके दिव्ययुगोंसे होता है 
अर्थात्‌ देबताओंके एक हजार दिव्ययुगोंका ( मनुष्योंफे चार अरब 


बत्तीस करोड़ वर्षोका ) ब्रह्माजीका एक दिन होता है ओर उतने ही 
दिव्ययुगोंकी एक रात होती है । अ्ह्माजीके इसी दिनको “कल्प! या 
धर! कहते हैं और रातको प्यल्यः कहते है | 
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अर्थ-- 

ब्र्माजीके दिनके आस्मक्राढ्म अथक्तर अद्याजीके सुक्म- 
शरीर ) से सम्यूर्ण आणी पैदा होते हैं और अक्षाजीडी रतके 
भारमकावमें उसी अव्यक्तमें समृ्ण प्राणो छोन ह्वो जाते हैं । 

व्याख्या-- 

भभव्यक्ताद धकय: *“'तत्रवाध्यफ्तसंब्फे मात्र 
प्राणियेंके शितने शरोर हैं; उनको यहाँ ध्यक्य: और चौदहवें 
भष्यायके चौये स्टोकमे 'मूतेयः कहा गया है। जैसे, जोतकत 
स॒ह्ि अर्थाद मैं? और 'मेग़पना को लेक जीती ओ सृष्टि 
है, जीगके नोंदसे जगनेपर वह सृध्टि जीवबसे ही पैदा होती है 
ओर मौंदके शा जानेपर वह सृष्टि जीयमें ही छीन हो जाती 
है । ऐसे ही जो यह स्थूछ समष्टि सृ्टि दीखती हैं, वह 
संब-की-सब अक्माजीके जगनेपर उनके पत्मशरीसे अर्थात्‌ अति 
पैदा होती दे और ब्रह्मजीके सोनेपर उनके मुश्मशरोरमं दी लीन 
हो जाती है | 

ताप यह हुआ कि अद्याजीके अगनेफर तो “झ्े होता 
है और ब्रह्माजीके सोनेपर अब्यः होता है | जब अज्माजीकी 
तौ बर्षकी आयु बीत जाती हैं, तत्र भहप्रव्क होता है। मिसमें 
इमाजी थी भगवानमें छीन हो जाते हैं | अह्याजीफी शितती 
भायु होती है, उतना ही महाप्रतपक्का संग रूुता हे। महाप्रकध- 
का समय बीतनेर मक्षानी मानते प्रकड होते हैं। तो ममद्माताः 
का भारम्म होता दे (गीता ९ | ७-८ ) | 
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इलोक--- 
भूतग्रामः स एवार्य भूत्वा.भूत्वा प्रद्दीयते,। 
राध्यागमेप्वशः. पार्थ.. प्रभवत्यहरागमे ॥ १० ॥ 
अर्थ--- 

हे पार्थ | वही यह ग्राणिसमुदाय उत्यन्‍्त हो-द्ोकर ग्रकृतिके 
फवश हुआ व्रह्माके दिनके समय उत्पन्न होता है और ब्ह्माकी 

रात्रिके समय लीन होता है | 

ब्याख्या-- 

भूतश्रामः से पए्वायमः--अनादिकालसे जन्म-मरणके 
चक्करमें पद हुआ यह आणि-सपुदाय वही है, जो कि साक्षात्‌ मेरा 
अंश है, मेरा खरूप है। मेरा सनातन अंश होनेसे यह नित्य है। 
सर्ग और प्रव्य तया महासग और महाप्रल्यर्मे भी वही था और भागे 
भी वही रहेगा | इसका न कमी अमाव हुआ है और न भागे कमी 
इसका अभाव होगा | तात्पय हैं कि यह अविनाशी है, इसका कमी 
विनाश नहीं होता | पल्तु मूलसे यह प्रकृतिके साथ अपना सम्बन्ध 
मान लेता है । प्राकृत प्दार्व ( झरीर आदि ) तो बदछते रहते हैं, 
उत्पन्न भोर नष्ट होते रहते हैं, पर यह उनके सम्बन्धकों पकड़े रहता 
हें | यह कितने आश्रर्यकी वात है कि सम्बन्धी ( सांसारिक 
पदार्थ ) तो नहीं रहते, पर उनका सम्बन्ध रहता है; क्योंकि उस 
सम्बन्धी खयंने पकड़ा है। इस वास्ते यह खय॑ जबतक उस 
सम्बन्धको नहीं छोड़ता, तबतक उसको दूसरा कोई छुडा नहीं 
सकता । उस सम्बन्धकों छोड़नेमें यह खतन्त्र है, सबक है | वास्तव- 
में यह उस सम्बन्धकों रखनेमें सदा परतन्त्र हैं; क्योंकि वे पदार्थ 
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तो हरदम बदछते रहते हैं, पर यह नयानमया सम्बन्ध पकड़ता रहता 
है। जेंसे, बालकपनको इसने नहीं छोड़ा और न छोइना चाहा, पर 
वह छूट गया । ऐसे ही जवानीको इसने नहीं छोड़ा, पर वह छूट गयी। 
और तो क्‍या, यह शरीरकों भी छोडना नहीं चाहता, पर वह भी 
छूट जाता है | तात्पर्य यह हुआ कि प्राइत पदार्थ तो छूटते ही 
रखते हैं, पर यह जीव उन पदायेक्ि साथ अपने सम्बन्धकों बनाये 
रखता हे, जिससे इसको बार-बार शरीर धारण करने पड़ते हैं, बार- 
बार जन्मना-मरना पडता है | जबतक यह उस माने हुए सम्बन्ध- 
को नहीं छोडेगा, तबतक यह जन्म-मरणकी परमपरा चलती ही रहेगी, 
कमी मिंठेगी नहीं | 


भगवानके द्वात एकाकी खेछ नहीं हुआ ('एकाकी न रमते)) 
तो खेल खेबनेके लिये भर्यात्‌ प्रेमका आदान-प्रदान करनेके छिये 
भगवानने इस प्राणि-समुदायको शरीररूप छिलौनेके सहित प्रकट 
किया | खेलका यह कायदा होता है कि खेलके पदार्थ केवछ 
खेल्नेके डिये ही द्वोते हैं, किसीके व्यक्तिगत नहीं द्ोते | परन्तु यद्द 
प्राणि-समुदाय खे खेहना तो भूछ गया और खेलके पदार्षोको 
अर्थात्‌ शरीरोको ध्यक्तिगत मानने छग गया। इसीसे यह उनमें फैंस 
गया ओर भगव्रानसे सर्वथा धिमुख हो गया । 


'भूत्वा भूत्वा प्रछीयते'-.ये पद शरीरोंके छिये कष्टे गये 
हैं, जो क्लि उत्पन और नष्ट होते रखते हैं भर्यात्‌ जिनमें प्रतिक्षण 
ही पर्ितन होता रहता दे । परन्तु जीव उन शरीरेंक्े पत्ितनकों 
अपना परितन भर उनके जन्म ने-मरनेकों अपना जन्म-मरण मानता 
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रहता है | इसी मान्यताके कारण उसका जन्म-मरण कहां 
जाता है । 
यह खर्य सत्खरूप है --भूतग्रामः स एवायमः? और मरोर 
उत्पत्ि-विनाशशील हैं --/भूत्वा भूत्या प्रछीयते? इस वास्‍्ते शरीरों- 
को घारण करना अथात्‌ जन्म-मरणका होना प्रधर्म हद ओर मुफ्त 
होना स्ववर्म है। 
८सध्यागमेपवशः पार्थ प्रभवत्यहरा पमेः-- यहाँ. “अवश+» 
कहनेका तात्पये है. कि आग यह जोव प्रकृतिकों वस्तुओं मेंसे किपो भी 
बत्तुको अपनी मानता रहेगा तो उसको वहम तो यह होगा कि कीं 
इस बस्तुका मालिक हूँ", पर हो जाया उस वस्तुक्े परवश, 
पराधीन | ग्राकृत पदार्योक्ों यह जितना ही अधिक ग्रहण करेगा, 
उतना ही यह महान्‌ परतन्त्र बनता चछा जायगा | फिर इसकी 
परतन्त्रता कभी छूठेगी ही नहीं | ब्रह्माजीके जगने और सोनेपर 
अर्थात्‌ सग और प्रछ्यके होनेपर ( ८। १८ ), ब्रह्माजीके प्रकट 
और छीन होनेपर भर्थात्‌ महासग और महाप्रत््॒यके होमेपर 
(९।७ ) तय वर्तमानमें पक्ृतिजत्य गुणोंके पत्रश होकर कम 
करते रनेपर ( ३ ५) भी यह जीव “जन्मना और मरना तथा 
कर्म करना और उसका फ़छ मोगना?--इस आफतसे कभी छूठेगा 
ही नहीं | इससे सिद्ध हुआ कि जवतक परमात्मावी प्राप्ति नहीं 
होती, बोध नहीं होता और यह ग्रकृतिके सम्बन्धको नहीं छोड़ता, 
तबतक परतन्त्र होनेके कारण यह दुःखरूप जन्म-मरणके चक्षरसे 
छूट नहीं सकता | पल्तु जब इसकी प्रकृति और ग्रकृतिजन्य 
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पदार्पोंकी परवशता मिथ जाती है अर्थात्‌ इसको ग्रकृतिके सम्बन्धसे 
सर्वया रद्गित अपने शुद्ध खरूपका बोब हो जाता है, तो फिर यह 
महांत्तमें भी उत्पन्त भहीं होता और मद्माप्रत्यमें भी व्यधित 
नहीं द्वोता--'स्गंपपि नोपजायन्ते प्रढथे ने व्यथन्ति चर 
(गीता १४ । २ ) 


इस प्राणि-समुदायकी यह परबशता तमीतक रहती है, जबतक 
यह्द श्राकृत पदार्योके संयोगसे सुख लेगा चाहता है । इस संयोगजन्य 
पुखकी इच्छासे ही यह पराघीनता मोगता रहता है. और ऐसा मानता 
रहता दे कि यह पराधीनता छूटी नहीं, इसको छोड़ना बड़ा कठिन 
है। पर्तु यह परवराता इसकी द्वी बनायी हुई है, खतः नहीं है । 
इस वास्‍्ते इसको छोड़नेकी जिम्मेवारी इसीपर है । इसको यह जब 
चाहे, तभी छोड़ सकता हैं । 
सम्बन्प-.- 
अनित्व पंध्ारका वर्णन करके अब अगले रोके जीवोंके 
प्राषणीव परगात्माकी महिसाका विशेष वर्णन करते हैं । 
इलोक--- 
परश्तस्मातु भावो5स्योष्व्यक्तो5ष्यक्तात्सनातनः । 
यः स ख्वेपु भूतेपु नदयन्सु न चिनश्यति ॥ २० ॥ 
अर्थ-- 
पर्तु उस अन्‍्यक्त-( अश्माजीके सश्मशरीर-) से अन्‍य क्षनादि 
समश्रष्ट भावरूप जो अव्यक्त है, उसका सम्पूर्ण प्राणियोंके नष्ट द्वोनेपर 
भी नाश नही द्ोता | 
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हवसे 
परस्तस्मातु भावोषन्यो5व्यको5व्यकात्लनातनए--सोड 


उन्नीसवें ब्लोकतक अहलोक तथा उससे नीचेके लोकोंको: 
पुनरावर्ती कहा गया है । परन्तु परमात्मतत्त उनसे अत्यन्त विलक्षण 
है---यह बतछानेके लिये यहाँ “तु! पद दिया गया है | 


गीतामें प्राणियोंके अप्रकट होनेको अव्यक्त कहां गया है--- 
“अन्यक्तादीनि भूवानि? ( २ | २८ ); अल्माजीके सूक्ष्मशरीरको भी 
अन्यक्त कहा गया है ( ८। १८ ); प्रक्ृतिक्रों भी व्यक्त कहा गया 
है--./अव्यक्तमेव चः ( १३। ५) आदि | उन सबसे परमात्माका 
खरूप बिलक्षण, श्रेष्ठ है, चाहे वह. खरूप व्यक्त हो, चाहे अव्यक्त हो | 
वह भावरूप है अर्थात्‌ किसी भी कालमें उसका अभाव हुआ नहीं, 
होगा नहीं भोर हो सकता भी नहीं | कारण कि वह सनातन है 
अथात्‌ वह सदासे है और सदा ही रहेगा | इस वास्ते वह पर 


अथात्‌ सबश्रेष्ठ है | उससे कोई श्रेष्ठ हो ही नहीं सकता और होनेकी 
सम्भावना भी नहीं है | 


“थयः स सबंपु भूतेपु नव्यत्सखु न विनदयतिः--अब उत्तराधमें 
उसकी विलक्षणता बताते हैं कि सम्पूर्ण प्राणियोंके नष्ट होनेपर भी 
भर्थात्‌ उन सम्पूण शरीरोंका अभाव होनेपर भी उम्र परमात्मतत्वका 
कभी अभाव नहीं होता--ऐस्ता वह परमात्माका अत्यक्त खरूप है। 

“न विनश्यति? कहनेका तात्पय है क्लि संसारमें कार्यरूपसे 
अनेक तरहके पर्व होनेपर भी वह परमात्मतत्न ज्यों-काजयों ही 
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अपरिततशीर रहता है। उसमें कभी किश्चित्मात्र भी प॑ितन 
द्ोता ढी नहीं | 
समउन्‍्ध--- 
अभीवक जो परमात्मत्रिवयक्र कर्णन हुआ है, उत्त सबध्नी 
एकता करते हुए अमन्यभ्रक्तिके व्िश्रेष महत्वक्रा वर्णन अगले दो 
श्लोकोमे करते हैं | 
इलेक--- 
अव्यछो5क्षर इत्युक्तस्तमाहुः परमां गतिम्‌ । 
थे प्राप्य न 0, तद्भाम परम मम्र ॥ २१ ॥ 
अग्रे--++ 


उत्तीफो अव्यक्ष और कक्ष कह्दा गया है और उसीको 
परमयति कहा गया €ै तथा जिसको अमर द्वोनेपर फ़िर लोठकर नहीं 
भाते, वह मेरा परमवाम है | 

व्यास्या--- 

अव्यक्तोडक्षर *"*“ * ““तद्घाम परम मम्र-----भगवानने 
सातवें अध्यायके अट्ठाईस्रें, उन्तीसरथें और तीसें स्लोऊमें जिसको 
प्राम्‌? कहा है तया आउवें अध्ययके तीसरे इलोऊरमें “अक्षर बहम!, 
चौथे सठो हमें 'अधियशः, पाँचवे और सातवें इोकमे 'माम!आार्ठवे 
स्कीकमें परम पुरुष दिव्यमूश, नवें इलोकर्मे कवि पुराणमंजु- 
शासितारम्‌! आदि तेहवें, चौदहवें, पद्धदर्दे और सोलदवें 
इडोऊमें 'मामः, बीते इज्रेफों (अन्यक/ और सनातन» कहा 
है, उन सबकी एकता बरते हुए भगवान्‌ कहते हैं कि उसीको 
अव्यक्त और अक्षर कद्दते हैं वा उसोफों परमगति अर्थात सबवश्रेष्ठ 
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गति बहते हैं; ओर जिसको प्राप्त होनेपर जीव फिर लोटकर नहीं 
आते, वह मेरा परमधाम है अर्थात्‌ मेरा सर्वोत्कृष्ट स्वरूप है । इस 
प्रकार जिस ग्रापणीय वस्तुको अनेक रूपोंमें कहा गया है, उसकी यहाँ 
एकता की गयी है। ऐसे ही चोदहवें अध्यायके सत्ताईसव श्छोकमें 
भी “अविनाशी ब्रह्म, अमृत, शाइबत धम ओर ऐकान्तिक्न छुखका आश्रय 
मैं हूँ'& ऐसा कहकर भगवानने प्रापणीय वस्तुकी एकता की है। 


छोगोंकी ऐसी धारणा रहती है कि सगुण-उपासनाका फछ 
दूसरा है और नि्गुण-उपासनाका फल दूसरा है. । इस धारणाकों दूर 
करनेके छिये इस इोकमें सबकी एकताका वणन किया गया है । 
प्राणियोंकी रुचि, विश्वाप्त और योग्यताके अनुसार उपासनाके 
भिन्‍न-मिन्न प्रकार होते हैं, पर उनके अन्तिम फलमें कोई फरक 
नहीं होता | सबका प्रापणीय तत्त एक ही होता है । जैसे भोजनके 
प्राप्त न होनेपर अभावकी औौर ग्राप्त होनेपर तृप्तिकी एकता होनेपर 
भी भोजनके पदार्थोर्मे मिन्‍नता रहती है, ऐसे ही परमात्माके प्राप्त 
न होनेपर अमावकी और प्राप्त होनेपर पूर्णताकी एकता ह्वोनेपर 
भी उपासनाओमें भिन्‍नता रहती है । तात्पय यह हुआ कि उस परमात्माको 
चादे संगुण-निराकार मानकर उपासना करें चाहे निर्गुण-निराकार 
मानकर उपासना करें और चाहे सगुण-साकार मानकर उपासना करें 
अन्तमें सबको एक ही परमात्मादी प्राप्ति होती है । 


# ब्रह्यणो. हि. परतिष्ठाहममृतस्याव्ययस्थ च | 
शाश्वतत्म च धर्मत्य सुखस्येकान्तिकस्य च || 
( गीता १४ | २७ ) 
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ब्रहश्रेक आदि जितने भी लोक हैं, वे सती पुनरावर्ती है 
अर्यात्‌ वहाँ गये हुए आणिषेफों फिः छोडकार जन्म मरणओं चक्करमें 
आना पडता है, क्योंकि वे समी लोक प्रकृतिके रा्यमें हैं ओर 
जिनाशी हैं। परन्तु भमत्रद्बाम प्रकृतिसे पे और अवग्वाशी है । 
बहाँ गये हुए प्राणियोंकी गु्णोके पय्श दोरर लौटना नहीं पडता, 
सनम लेना नहीं पडता । हाँ, मगयान्‌ जैसे स्वेच्छासे अयतार लेते 
हैं, ऐसे ही वे मगगावक्की इच्ठासे छोगेंके उद्धादके लिये कारक 
पुरुषेफे रूपमें इस भूमण्डलपर आ सकते हैं। 

फोक--- 
पुरुफ, स परः पार भषत्या लम्यस्त्वनस्यया | 
यय्यास्त खानि भूतानि येन सर्वमिद ततम्‌॥२२॥ 


हे प्रयानसदन अजुन ! सप्पूर्ण प्राजी मिप्तके अन्तात हैं. आर 
'जतसे यह सूमे ससतार ब्यान है, यह परम पुरुष परमात्मा 
'अनन्यभक्तिसे ग्राप्त होतेयोग्य ६ । 

व्याजया---- 

'यह्यान्त स्थानि भूतानि येन सर्वेम्दर वतमः--सातं 
अधथापके बारहयें इम्रेफपें भगगानले निपेषझ्पसे कहा कि सालिक 
रास भीर तम्नत्त माय मेरेसे ही होते हैं, पर म उनमें और वे 
भेरेमे हि हैं यहाँ भायान्‌ ग्िमिरुपसे कहते हैं कि परमामाे 
अतगत सघूण ग्राणों हैँ और परचामा सम्पूर्ण समता परर्ण 
हैं । इसीफो मगजनने नं अध्यायके चोथे, पाँच और छठे 
जोक पिंप्रि और निषेष--दोनों रुथेसि कहा है । तात्पनी यद 
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हुआ कि मेरे सिवाय .किसीकी भी खतन्‍्त्र सत्ता नहीं है । सब 
मेरेसे ही. उन होते हैं, मेरेंमे ही स्थित रहते हैं और मेरेंमें 
ही ढीन होते हैं; अतः सब कुछ में ही हुआ । 

वे परमात्मा सर्वोपरि होनेपर भी सबमें व्याप्त हैं अर्थात्‌ वे 
परमात्मा सब जगह हैं, सव समयमें हैं, सम्पूर्ण वस्तुओंमें हैं, 
सम्पूण क्रिताओंमें हैं और सम्पूण प्राणियोंमें हैं । जैसे सोनेसे 
बने हुए गहनोंमें पहले भी सोना ही था, गहनारूप बननेपर भी 
सोना ही रहा और गहनोंके नष्ट होनेपर भी सोना ही रहेगा। परल्तु, 
सोनेसे बने गहनोंके नाम, रूप, आकृति, उपयोग, तोछ; मूल्य 
आदिपर दृष्टि रनेसे सोनेकी तरफ दृष्टि नहीं जाती । ऐसे ही 
संसारके पहले भी परमात्मा थे, संसाररूपसे भी परमात्मा ही हैं 
और संसारका अन्त होनेपर भी परमात्मा ही रहेंगे। पल्तु संसारको 
पाम्चमौतिक, ऊँच-नीच, वड़ा-छोटा, अनुकूड-प्रतिकूल भादि मान 
लेनेसे परमात्माकी तरफ इष्टि नहीं जाती । 

भक्तियोगके प्रकरणमें भगवानने “येन् सर्वमिद ततम्‌” 
(८। २२, १८। ४६ ) तथा 'मया ततमिदं स्वेम!ः (९॥४) 
कहा ओर ज्ञानयोगके प्रकरणमें 'येव सर्वमिदं ततम” (२१७) 
कद्दा | यह कहनेका तात्पर्य सम्पूर्ण संसारको वाहुदेवरूप बतानेमें 
ही है---/वाछुदेवः सर्वमः (७। १९) । 

'पुरुषः स परः पा भक्‍त्या लभ्यस्त्वनन्यया'--पिछले: 
इलोकमें जिसकी अव्यक्त, अक्षर, परमगति आदि नामेंसे कहा गया 
है, उसीको यहाँ 'पुरुषः स पर” कहा गया है | ऐसा वह परम! 
पुरुष परमात्मा अनन्यमत्तिसे प्राप्त होता है । 
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परमात्माके प्तिवाय प्रकृतिफा यायमात्र कार्य 'अन्यः कद्दा जाता 
है | जो उस 'अन्यः की खतन्त्र-सत्ता मानकर उसको) आदर देता 
है, महत्त देता है, तो यह उप्तकी अनन्यमक्ति नहीं हें। इससे 
परमाम्माकी प्राप्तिमं देशी छात्ती हे | अगर वह परमात्माके सिवाय 
स्सीरी भी सत्ता और महत्ता न माने तथा भगयानके नाते, 
भगवानूकी असनताऊे डिये प्रत्येक क्रिया करे; तो यह उसकी 
अनन्यमक्ति है। इसी अमन्यमफ्तिसे वह परम पुरुष परमात्माको प्राप्त 
दो जाता हैं| 

परमामाके प्ियाय झिसीफी भी सत्ता और मद्त्ता न माने 
--यह्द बात भी प्रकृति भोर प्रकृतिके काय ससारको सत्ता देकर 
ही कह्दी जाती है | कारण कि मनुष्यफे हृदयमें 'एक परमात्मा है 
और एक संसार हेट--यह वात जेंची हुईं है । वास्तवर्मे तो सब 
देश, काल, वस्तु, ब्यक्ति, घटना आदिके रूपमें एक परमात्मत्तरव 
ही दे । जैसे बर्फ, ओला, बादछ, बूँढें, कोहरा, भोस, नदी, तालाब, 
समुद्र भादिके रूपमें एक जछ ही हे, ऐसे दी स्थूछ, सुक्म भोर 
कारणरूपसे जो कुछ सस्तार दीखता है. वह सब केवछ परमात्मतत्त दी 
है। भक्तकी मान्यतामें एक परमात्माके सिवाय अन्य कुछ रहता दी 
नहीं, इस बास्ते उसकी खाना-पीना, उठना-बेठनां, सोना-जगना आदि 
सभी क्रियाएँ वेब उस परमात्माकी पूजाके रूपमें ही होती हैं# । 

# यंत प्रत्तियूंताना येन सवमिद वतम्‌। 
स्वकमंणा तमभ्यच्य सिर्दधि विन्दति मानव ॥| 
(गीता १८ | ४६ ) 


२६० गीताकी राजचिया [अण० ८ 


विशेष बात 

आप अन्तकालमे कैसे जाननेमें आते हैं १---यह अजुनका 
प्रश्न बढ़ा ही भावषूण माद्धम देता है । कारण कि भगवानकों 
सामने देखते हुए मी अजुनमें भगवानकी विछक्षणताकों जाननेक्री 
उत्कण्ठा पैदा हो गयी । उत्तरमें भगवानने अन्तकालमें अपने 
चिन्तनकी और सामान्य कानूनक्री वात बता हर अज्लुनकों तर समयमें 
चिन्तन करनेकी आज्ञा दी । उसके वाद आठवें इछोकसे सोझहव्वे 
इ्येकतक सगुण-निराकार, निर्मुण-निराकार और समुण-साकारकी 
प्राप्तितकं डिये ऋमशः तीन-तीन इोक कहें | उनमें भी सगुण- 
निशाकार जोर निगंण-निराकारक्की प्राप्तिमं ( प्राणोंको रोकतेकी 
बात साथमें होनेसे ) कंठिनता बतायी; और संगुण-साकारकी 
उपासनामें भावान्‌का आश्रय लेकर उनका चिन्तन करनेकी वात होनेसे 
सगुण-साकारकी प्राप्तिमं बहुत घुगमता वतायी | 


सोलहवें श्छोकके बाद सगुण-साकार खरूपकी विशेष मह्विमा 
बतानेके लिये भगवानने छः इलोक कहें | उनमें भी पहलेके तीन 
इल्ेकोमे ब्रह्मणीकी और उनके ब्रह्मलेककी अब्रधि बतायी और आगे- 
के तीन छ्छोकोंमें ब्ह्माजी और उनके ब्रद्मलोककी अपेक्षा अपनी 
और अपने छोककी विलक्षणता वतायी। तालये हैं कि ब्रह्माजीकें 
सक्मशरीर ( प्रकृति )से भी मेरा स्वरूप गिलक्षण है | उपासनाओंकी 
जितनी गतियाँ हैं, वे सत्र मेरे त्वरूपके भन्तर्गत आ जाती हैं | 
ऐसा वह मेरा-सर्बोपरि स्वरूप केवछ मेरे परायण होनेसे अर्थात्‌ 
अनन्यभक्तिसे प्राप्त हो जाता है | मेरा स्वरूप प्राप्त होनेपर फिर 
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साधफवी न तो अन्य स्वरूपोंी तरफ वृत्ति जाती है शोर न॑ 
उनकी ऋयधक्ल द्वो हा है। उपका इत्ति केयड मेरे स्वरूपकी 
हरफ ही रहती है । 
इस प्रकार ब्ह्माजीफे छोकसे मेरा लोक विलक्षण है, ब्रद्माजीके 
स््ररूपसे मेरा स्वरूप विलक्षण है भोर अक्षक्षेककी गतिसे मेरे छोक- 
( धाम ) की गति विजक्षण है | तापये हैं कि सब प्राणियेंका 
अन्तिम ध्येय मैं ही हूँ और सब मेरे ही अन्तर्गत हैं । 
सम्धन्ध--- 
पोलहर्ये श्लोक मंगवान्‌ने बताया हि अक्षठोकवकक्ो आस 
होनेवाले हौटबर आते हैं जीर मेरेको आम्त होनेवाले लोदकर भहीं 
आते | अत" किस मार्गसे जानेवाले लौटकर नहीं आते और दिस 
मार्गसे जानेवाले लोटकर आते हैं ? यह बताना वाक़ी रह गया | 
इस वास्ते उन दोनों मार्गोंका वर्णन करनेके लिये भगवान्‌ अगले 
श्लोकमे उपक्रम करते हैं | 
इलेक--- 
यत्र काले त्वनावृत्तिमावुस्ति चेब योगिनः। 
प्रयाता यान्ति त॑ काल यक्ष्यामि भरतपंस ॥ २३ ॥ 
अशधु---- 
है भातपशियोंम श्रेष्ठ अज्जुन । जिस कार भर्पात मार्गमें 
शरीर छोइकर गये हुए योगी अनाइतिफो प्राप्त होते हैं अर्पात्‌ पीछे 
खेट्कर नहीं भाते और ( जिम्त मार्गम गये हुए ) आइस्तिको 


ग्राम होते हैं भर्पात्‌ पीछे छोटकर झाते हैं, ठत्त काबकों अर्पात' 
दोनों मार्गोक मैं कहुँगा | 
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ब्यास्या-- 

[जीवित-अवस्थामें ही बच्बनसे छूट्नेको 'संथोधुक्तिः कड्ते 
है. क्रपोत्‌ जिनको यहाँ ही भगवज्आापि हो गयी, भगवानमें 
अनन्यभक्ति हो गयी, अनन्यप्रेम हो गया, वे यहाँ ही परम संसिद्धिको 
अप्त हो जाते हैं । दूसरे जो साधक किसी झक्म वासनाके कारण 
ब्रह्मछोकमें जाकर क्रमशः ब्रह्माजीके साथ मुक्त हो जाते हैं, उनकी 
मुक्तिको 'ऋममुक्तिः कहते हैं । जो केवछ सुख भोगनेके लिये 
ब्रह्मलेक थादि छोकोंमें जाते हैं, वे फिर छोट्कर भाते हैं | इसको 
धुनराबृत्ति' कहते हैं | सथोमुक्तिका वर्णन तो पन्द्रहवें इ्छोकर्मे 
हो गया, पर क्रममुक्ति और पुनराइत्तिका वणन करना बाकी रद्द 
गया । इस वास्ते इन दोनोंका वर्णन करनेके लिये भगवान्‌ अगला 
प्रकरण भारम्म करते हैं । ] 


ध्यत्न काले त्वचाचृत्तिमाचुत्ति'*'*'वक्ष्यामि भरतर्पम-- 
पीछे छूटे हुए विषयका छक्ष्य करानेके डिये यहाँ “तु? अव्ययका 
प्रयोग किया गया है । 

ऊष्षेगतिवानोंको कालाभिमानी देवता जिस मार्मसे ले जाता 
है, उस मार्गका वाचक यहाँ काल? शब्द लेना चाहिये; क्योंकि आगे 
छब्बीसवें और सत्ताईसवें इलोकर्मे इसी 'काछः शब्दको मार्गके 
पर्यायवाची धाति? ओर ध्सतिः शब्दोंसे कद्दा गया है | 

अनाजुत्तिमाजूनत्तिम! कहनेका तात्पय है कि अनावृत्त 
ज्ञानवाले पुरुष ही अनादृत्तिमें जाते हैं और आइत्त ज्ञानवाले पुरुष 
ही आइत्तिम जाते हैं। जो सांसारिक पदार्थों और भोगोंसे बिमुख 
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होकर प!मात्ाके सम्मुख हो “गये हैं, वे अनाइच ज्ानपाले हैं 
भ्रपोत्‌ उनका ज्ञान ( विवेक ) ठक्ो हुआ नहीं है, प्रत्युत जाप्रत्‌ 
है । इस वास्ते वे अनवावृत्तिके मार्ग जाते हैं, जंहाँसे फिए. लोटना 
नहीं पड़ता । निष्फाममाव होनेसे उनके मागमें अकाश कर्यात्‌ 
विवेककी मुझ्यता रती है।..|* 


सांतारिक पदार्थों और भोगोंमें आसक्ति, कामना और ममता 
रबमेत्राछे जो पुरुष अपने खरपसे तथा परमात्मासे विमुख हो गये 
हैं, वे आदृत्त ज्ञानवाले हैं अर्थात्‌ उनका ज्ञान ( वि्रेक ) ढका 
हुआ है। इस वास्ते वे आवृत्तिके मार्मम जाते हैं, जहाँसे फिर 
छोट्कर जन्ममरणसे चक्में भाना पड़ता है। सफामभाव होनेसे 
उनके मारममें अन्यकार अर्थात्‌ अविवेककी मुष्यता रहती है | 


जिनका परमात्मप्रामिका उद्देश्य है, पर भीतरमें आंशिक वासना 
खनेते जो अन्तक्लाठ्य विचलितमना होकर पुण्यफ्ररी छोकों- 
६ मोग-सूप्तियों)की ग्राम करके फिर वहाँसे छोटकर आते हैं, ऐसे 
योगभरष्टोफी भी आवृत्तियालोंके मार्गके अन्तात लेनेके छिये यहाँ 
वचैथ! पद आया दै | 

यहाँ 'योगिनए पद निष्काम और सकाम--दोनों परुषोंके 
डिये आया दें । 

सुम्बन्ध---- 


अब उन दोनोंगेंसे पहले शुत्तमार्यक्रा अर्थात्‌ लौटफ़र वे 
आनिवालोंके मार्ग क्र बणन अगले रतोकर्मे करते हैं । 
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“इलोक-- 


अग्निज्योतिरहः शुफ्लः पण्मासा उत्तरायणम्‌। 
तंत्र प्रयाता गच॑छन्ति चह्म चअह्मविदों जनाः॥ २४ ॥ 
। अप-- 
जिस मागेमें प्रकाशस्वरूप अग्निका अधिपति देवता, दिनका 
अधिपति देवता, शुक्ल्पक्षका भविपति देवता और छः महीनोंवाले 
उत्तरायणका अधिपति देवता है, शरीर छोड़कर उस मार्गसे गये हुए 
ब्रह्मनेता पुरुष ( पहले बह्मडोकको प्राप्त होकर पीछे ब्रह्माजीके- 


साथ ) व्रह्मको प्राप्त हो जाते हैं । 


व्याख्या-- 

“अग्निज्योतिरह: शुक्रूः पण्मासा उत्तरायणम--- 

इस भूमण्डलपर शुक्लमार्गमें सबसे पहले अग्निदेवताका अधिकार 

रहता है। अग्नि रात्रिमें प्रकाश करती है, दिनमें नहीं; क्योंकि: 

दिनके प्रकाशकी अपेक्ष। अग्निका प्रकाश सीमित है | इस वास्ते 

अग्निका प्रकाश थोड़ी दूरतक ( थोड़े देशमें ) तथा थोड़े समयतक 

रहता हैं; और दिनका प्रकाश बहुत दृश्तक तथा बहुत समयतक, 
रहता है | 


शुक्लपक्ष पन्द्रह दिनोंका होता है, जो कि पितरोंकी एक रात 
है | इस शुक्लपक्षका प्रकाश आकाझमें बहुत दूरतक और बहुत- 
दिनोतक रहता है। इसी तरहसे जब लर्य भगवान्‌ उत्तरकी तरफ 
चलते हैं तो उसको उत्तरायण कहते हैं, जिसमें दिनका समय बढ़ता 
है । वह उत्तरावण 6: महीनोंका द्वोता है, जो कि देवताओंका एक. 
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दिन दै | इस उत्तरायणका प्रफाश बहुत दूरतक भर बहुव समयतक 
रइता है । 2 रह >चिड 

» तन प्रयाता गच्छस्ति ब्रह्म त्रह्मचिदों जनाः'-..-जो शुक्ठ- 
मागमें अर्थात्‌ प्रकाशकी बहुलताबाले मार्गमें जानेयाले हैं, वे सबसे 
पद्दले ज्योति,ख्ररूपष भग्निदेवताके अगिकारमें भाते हैं । जद्ाँतक 
भरग्निदेवताका अधिकार है, यदोंसे पार कराकर अम्विदिवगा उन 
जीगेकोी दिनके देयताकों सौंप देना है | दिनका देवता उन जीयोंको 
अपने अधिकारतक ले जाकर झुक्लपक्षके अधिपति देवताके समर्पित 
वर देता दे | पद झुक्लपक्षफा अधिपति देयता अपनी सीमाफो पार 
कगार उन जीवोंक्रों उत्तरायणके अभिषनि देवताके छुपुर्द कर देता 
है । फिर वह उत्तरायणका अधिपति देवता उनको अद्नलोकके 
अधिकारी देवनाके समर्पित कर देता हे । इस प्रकार वे क्रमपूर्वक, 
म्ह्मलोकमें पहुँच जाते हैं | अद्याजीकी आयुतक वे वहाँ हुका' 
महाप्रत॑यर्मे ब्ह्माजीे साथ द्वी मुक्त दो जाते हैं-- सचिदानन्दधन 
परमाम्माको प्राप हो जाते हैं । 

यहाँ भधह्मविदः पद प्ररमामाकों परोक्षरूपसे जानमैवाले- 
पृरषोंका बाचक है, अपरोक्षझूपसे अनुभय करनेयाले अह्ज्ञानियोका 
नहीं | कारण कि अगर वे अपरोश्ष अक्षश्नी होते, तो यहाँ ही मुक्त 
( सथोगुक्त या जीयन्मुक्त ) हो जाते, और उनको अदह्मलोकषरें 
जानी नहीं पड़ता | 
सम्बन्ध-- 

७ गैष अगलेरठोकम कृष्णमरर्गका अर्थात्‌ लौटकर आनेवालोक्े 

मांग क्ष' वर्णन कटने हैं। 
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्क 

घूमो रात्रिस्तथा कप्णः पण्मासा दुक्षिणायनम्‌ । 

तन्न चान्द्मर्स ज्योति्योगी श्राष्य निवर्तते ॥ २०॥ 

अप्‌-.- 

जिस मागेमें धूमका अधिपति देवता, रात्रिका अधिपति देवता, 
कृष्णपक्षका अविपति देवता भीर छः महीनोंवाले दक्षिणायनका 
अधिपति देवता है, शरीर छोड़कर उस मार्गसे गया हुआ योगी 
६ सक्राम पुरुष ) चन्द्रमाकी ज्योतिको प्राप्त होकर छोट भाता दै 
अर्यात्‌ जन्म-मणको प्राप्त द्योता है | 

व्यास्या--- 

'धूमो राजिस्तथा कृष्ण:"“++““”*“प्राप्य निवर्ततेः-- 
देश और काठकी इश्सि जितना अधिकार अग्नि अर्थात्‌ प्रकाशके 
देवताका है, उतना ही अधिकार धूम अर्थात्‌ अंपक्ारके देवताका 
है | वह धूमाविपति देवता कृष्णमार्गसे जानेतले जीवोंको अपनी 
सीमासे पार कराकर राजिके अधिपति देवताके भदीन कर देता है | 
रात्रिका अधिपति देवता उस्त जीव्रको अपनी सीमासे पार कराकर 
देश-काछ्को लेकर बहुत दूरतक अविकार रखनेवाले कृप्णपक्षके 
अधिपति देवताके अबवीन कर देता है | बह देवता उस जीवको 
अपनी सीमाले पार कराक्षर देश और काढकी इश्सि बहुत दूरतक 
अधिकार रखनेवाले दक्षिगायतके अविपति देवताके समर्पित कर 
देता है । वह देवता उस जीवको चन्द्र्षेकक्के अधिपति देवताको सौंप 
देता है। इस प्रकार कृप्णमागंसे जानेब्राण वह जीव धूम, रात्रि, 
ऋष्यपक्ष और दक्षिणायनके देशकों पार करता हुआ चन्द्रमाकी 
ज्योतिको अर्यात्‌ जहाँ अम्ृतका पान होता है, ऐसे स्व॒र्गादि दिव्य 
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शेकोंको प्राप्त हो जाता है। फिर अपने पुण्योके अनुसार न्यूनाधिक 
समपतक वहाँ झूकर अर्थात्‌ भोग भोगकर पीछे छोठ आता है | 

यहाँ यह एक ध्यान देनेकी वात है कि यह जो चन्द्रमण्डल 
दीखता है, यह चद्धलोक नहीं है | कारण कि यह चद्धमण्डल तो 
धृथ्वीके बहुत नजदीक हैं, जबकि चम्द्रद्येक सृर्यसे मी बहुत ऊँचा 
है । उसी चद्धलोकसे अमृत इस चन्द्रमण्डलर्म भाता है, निप्तसे 
शुक्लपक्षमें ओपधियोँ पुष्ट होती हैं । 

अब एक समझनेकी बात है कि यहाँ जिस क्ष्णमार्गका वर्णन 
है, वह शुक्ल्मार्गकी अपेक्षा कृष्णमार्ग है | वास्तव तो यह मार्ग 
ऊँचे-ऊँचे लोकोंमें जानेका है । सामान्य मनुष्य मरकर यहाँ जन्म 
लेते हैं, जो पापी दोते हैं, वे आमुरी योनियोर्में जाते हैं भौर उनसे 
भी जो अधिक पापी होते हैं, वे नरकके कुण्डोंमे जाते हैं--इन 
सब मनुप्योंसे क्ृष्णमार्गसे जानेवाले बहुत श्रेष्ठ हैं। वे चन्द्रमाकी 
, ज्योतिको प्राप्त होते हैं--ऐसा कहनेका यही ताम्पय है कि 
दुनियाके जन्म-मरणके जितने मार्ग हैं, उन सत्र मा्गोंसे यह कृष्ण- 
मार्ग ( ऊर्घ्बगतिफा होनेसे ) श्रेष्ठ है और उनकी कषपेक्षा 
अ्रफाशमय हैं | 


कृष्णमागसे छोटते समय बह जीव पहले आकाझा्में आता 
है । फिर वायुके अवीन होफर वादलोंमे आता है और बादोंमेंसे 
वर्षकि द्वारा भूमण्टलपर आकर अन्‍्नमें प्रवेश करता है । फ़िर 
' कर्मानुप्तार प्राम होनेवाढी योनिके पुरुषोर्मे अन्के द्वात अबेश करता 
है और प्ली पुरुषसे स्लीमातिमे जाकर शरीर धारण करके जन्म लेता 
है। इस प्रकार वद जन्म-मरणके चक्करमें पड़ जाता देँ। 
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यहाँ सकाम पुरुषोंको भी. 'योगीः क्‍यों कहा गया हैं 
इसके अनेक कारण हो सकते हैं; जेंसे--- 

( १ ) गीतामें भगवानने ' मरनेवाले प्राणियोंकी तीन गतियाँ 
बताबी हैं---ऊर्ध्यगति, मध्यगति और अवोगति# । इनमेंसे ऊरध्बे- 
गतिक्रा वर्णन उस प्रकरणमें हुआ है। मध्यगति और भधोगतिपे 
ऊध्वगति श्रेष्ठ होनेके कारण यहाँ सकाम पुरुषकों भी योगी कहां 
गया है | 

(२ ) जो केवछ भोग भोगनेके लिये ही ऊंचे लोकोंमें 
जाता है, उसने संयमपूवंक इस छोकके भोगोंका त्याग किया हैं ।' 
इस त्यागसे उस्तकी यहाँके भोगोंके मिलने ओर न मिलनेमें समता 
हो गयी । इस आंशिक समताको छेकर ही उसको यहाँ योगी कहा 
गया है । 

(३) जिनका उद्देश्य परमात्मप्राप्तिका है, पर अन्तकालमें किसी' 
सक्ष्म भो गनवासनाके कारण वे योगसे विचब्तिमना हो जाते हैं, तो वे 
ब्रह्मलेक आदि ऊँचे छोकोंमें जाते हैं ओर वहाँ बहुत समयतक रहकर 
पीछे यहाँ भूमण्डलपर आकर शुद्ध श्रीमानोंके घरमें जन्म लेते हैं | 
ऐसे योगश्रष्ट पुरुषोंका भी जानेका यही मागे ( कृष्णमाग ) होनेसे' 
यहाँ संकाम पुरुषको भी योगी कह दिया है । 

भगवान्‌ने पिछले ( चोबीतसवें ) रछोकमें ब्रक्मको प्राप्त 
होनेवालेंके लिये “ब्ह्मविदी जनाए कहकर वहुवचनका प्रयोग किया: 
7 % ऊध्य गच्छन्ति सत्ता मय शिधन्ति रजबा। 


जघन्यगुणवृत्तिया अधो ग्रच्ठन्ति तामसाः॥ 
( गीता १४ ११८ )* 


ल्छोक २५ ] गीताकी राजविद्या श्द्द 


है और यहाँ चन्द्रमाकी ज्योतिड्ो प्राप्त होनेवार्लोके लिये “योगी ' कहकर 
'एकवेचनका प्रयोग किया है । इससे ऐसा अनुमान होता है ह्लि सभी 
* अनुष्य परमात्माकी प्राप्तिके अधिकारी हैं, और परमात्माकी प्राप्ति 
छुगप हैं | कारण कि परमात्मा सबको स्वतः प्राप्त हैँ । स्वतःप्राप्त 
तत्वका अनुभव बडा छुगम हैं। इसमें दरना वुछ नहीं पदता । इस 
बास्‍्ते बहुबचन का प्रयोग किया गया है । परन्तु स्वगे आदिकी प्रात्िके 
ढिये बिशेत क्रिया करनी पड़तो है, पदार्थोका संग्रह करना पड़ता है, 
विधि-विधानफा पालन करना पड़ता है। इस प्रकार स्वर्गादिकों प्राप्त 
करनेमें भी कठिनता ढे तथा आप्त करनेश्े बाद पीछे छोटकर भी आना 
पड़ता है | इस वास्ते यहाँ एकयवन दिया गया है | 


विशेष धात 


(३१) 
जिनका उद्देश्य परमात्मप्राप्तिका है, पल्तु सुखभोगफी सुक्ष्म 
|| म्रि ०] पी. 
चासना सबंया नहीं मिटी है, वे शरीर छोड़कर वक्षछोकमे जाते हैं| 
ब्रह्मक्षेकफे भोग भोगनेपर उनकी बह वासना मिट जाती | तो वे 
मुक्त हो जते हैं | इनका वर्णन यहाँ चोबीसें ब्लोफमें हआ & । 


जिनका उद्देश्य परमाक्मप्राप्तिता ही हैं, और जिनमें न 
यहाँफे भोगोंकी वासना है तथा न अल्लब्येफफे भोगोकी; पल्तु जो 
अन्तफालमें निगुणरे ध्यानसे पिचडित हो गये हैं, वें ब्रह्मक्षे भादि 
ओडोरमे नहीं जाते | वे तो सीधे दी योगियोंके छुलमें जन्म लेते हैं 
सर्पात जहाँ पूर्वेजन्मकृत च्यानरूप साधन ठीक वरहसे हो सके; ऐसे 


२७० शीताकी राजविद्या [अ० ८! 


थोगियोंके कुलमें उनका जन्म होता है | वहाँ वे साधन करके मुक्तः 
हो जाते हैं# | 


उपयुक्त दोनों साथकोंका उद्देश्य तो एक ही रहा है, पर' 

वासनामें अन्तर खनेसे एक तो बह्ाछोकमें जाकर मुक्त होते हैं 

और एक सीधे ही योगियोंके दुलमें उत्पन्त होकर साथन कके- 
मुक्त होते हैं 

जिनका उद्देश्य ही खर्गादि ऊँचे-ऊँचे लोकोंके सुख भोगनेका 

है, वे यज्ञ आदि शुभ-कर्म करके उँचे-ऊँचे छोकोंमें जाते ५ औौर 

वहाँके दिव्य भोग भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर पीछे छोठकर आ' 

जते हैं अर्थात्‌ जन्म-रणक्रो प्राप्त होते हैं ( गीता ७ [१०-२४ 

८ |।९०; ९ | २०-२१ )। 
जिनका उद्देश्य तो परमात्रप्राप्तिका हो रहा है; पर सांसारिक 
* सुखभोगकी वासनाकों वह मिटा नहीं सका । इस वास्ते अन्तकार्लमे 


योगसे विचल्ति होकर वह स्वर्गादि छोक़ोंमे जाकर वहाँके भौग 
भोगता है, और फिर छोटकर झ॒द्ध श्रीमानोंके धरमें जन्म लेता है । 





# अथवा योगिनामेव कुले भवत्ति घीमताम्‌ । 
एवंद्धि दुलंभतरं लोफे जन्म यदीद्शम्‌ ॥ 
तत्र॒त॑ बुद्धिसंयोगं लभते.. पौव॑देहिकम | 
यतते च ततो भूयः संसिद्धो कुरुनन्दन || 

( गीता ६। ४२-४३ % 
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वहाँ वह जवद॑स्ती द्वी पूर्वजन्मक्ृत साधनमें छग जाता है. ओर 
मुक्त हो जाता दै #॥ 

--उपर्युक् दोनों सापकोंमें एकका तो उद्देश्य ही सगे 
छुखमोगफा हे, इस वास्ते बह प्ृण्यकमोके अनुसार वहोँफे भोग 
भोगकर पीछे छीटकर आता है । परन्तु जिसका उदृश्य परमात्माका 
है ओर वह पिचारद्वारा सामारिक भोगोक्ा त्याग भी का हे, 
फिर भी बासना नहीं मिटी, तो अन्तमें मोगोफ़ी याद आनेसे स्पर्गादि 
छोकोंम जाता है। उसने जो सांसारिक भोगोफा त्याग किया हे, 
उसका वढा भारी माहात््य है | इस वास्ते वह उन लछोफोंमें वहुत 
छमयलक भोग मोगफर श्रीमानोंके घमें जन्म छेता है | 

(२) 

सामान्य मनुष्योंकी यह धारणा है कि जो दिनमें, झुक्लपक्षमें 
आर उत्तरायणमें मरते हैं, वे तो मुक्त हो जाते हैं, पर जो गाते 
कण्णपक्षम और दक्षिणायनमें मरते हैं, उनकी मुक्ति नहीं होती । 
यह धारणा दीऊ नहीं है । कारण कि यहाँ जो झुक्लमाग और 
कृष्णमागंका वर्णन हुआ है, वह उध्वंगतिओें आ्राप्त करनेबाच्फे 





# प्राप्य धुध्यकृता लोकानुपित्वा शाश्वतीः समाः | 

शुचीना भीमता गेंदे योगम्रष्टोडभिजायते | 

पूर्वाम्यसेन तेनेव हियते हावशोडपि रा; | 

निशामुरपि. योगस्य शब्दबहातिवतते ॥ 

प्रपलाथतमानस्तु_ योगी. संशुद्धकिल्विपः । 

अनेफजन्मसंसिद्धस्तती याति पर गतिम 
(गीता ६ | ४१३ ४८ * * 


श्र गीताकी राजविद्या [ अ० ८ 


'िये ही हुआ है | इस वास्ते आर ऐसा ही मान छिया जाय 
कि दिन आदिमें मरनेवाले मुक्त होते हैं और रात आदिमें मरनेवाले 
मुक्त नहीं होते, तो फिर अधोगतिवाले कब मरेंगे ! क्योंकि 
“दिन-रात, शुक्लपक्ष-कृष्णपत्ष और उत्तरायण-दक्षिणायनको छोड़कर 
चूसरा कोई समय ही नहीं है । वास्तव मरनेवाले अपने-अपने 
कमेकि अनुसार ही झँच-नीच गतियोंमे जाते हैं, वे चाहे दिनमें 
औरें, चाहे रातमें; चाहे शुक्ल्पक्षमें मरें, चाहे कृष्णपश्षमें; चाहे 
उत्तरायणर्मे मरें, चाहे दक्षिणायनर्मे---इसका कोई नियम नहीं है । 

जो भगवद्धक्त हैं, जो केंत्रढ भगवानके ही परायण हैं, जिनके 
मनमें भगवदशंनवी ही छाल्सा है, ऐसे भक्त दिनमें या रातमें, 
शुक्ल्पक्षमं या कृप्णपक्षएें, उत्तरायणर्मे या दक्षिणायनर्ण, जब कमी 
आरीर छोड़ते हैं, तो उनको लेनेके लिये भगवानके पार्षद आते हैं । 
'पपदोंके सःथ वे सीधे भगवद्वामर्मे पहुँच जाते हैं । 

यहाँ एक शज्ला होती है कि जब्र मनुष्य अपने कर्मोके 
अनुसार ही गति पत्ता है, तो फिर मीष्मजीने, जो त्तज्ञ जीवन्मुक्त 
महापुरुष थे, दक्षिणायनमें शरीर न छोड़कर उत्तरायणकी प्रतीक्षा 
क्यों की ? इसका समाधान यह है कि जिस समय मीष्मजी शर- 
शय्यापर लेटे हुए थे, उस समय उनकी माता गड्जाजीके भेज हुए 
अप हंसरूपसे वहाँ आये । उन्होंने भीष्मजीका दशन करके 
उनको परिक्रमा की और फिर दक्षिणायनके सूर्यके सम्बन्धमें 
आपसमें सल्यह करके बोले-.'भीष्मजी महात्मा होकर दल्षिणायनमें 
आरीर छोड़नेके छिये कैसे तैयार हो गये ७ ऐसा कहकर वें हंस 
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दक्षिण दिशाकी ओर चछ दिये# | उनकी बातें सुनकर भीषजीने 
कह्टा--हे इसो ) सृर्यके उत्तरायण द्वोनेपर दी में उस छोफमे 
जाऊंगा, जो कि मेगा पुराना स्थान हैं। यद्द मैं आपलोगोसे छत्य 
कद रहा हूँ! $। इस प्रकार माता गद्ाजीका सज्ेत द्वोनेसे 
भीष्मजीने छत्तरायणमें शरीर छोड़ा । 

दूसरी बात, जब बद्यलोकमें जाकर बह्माजीमे साथ मुक्त 
होनेयाले पुरुष भी दक्षिणायनमें शरीर न छोडकर उत्तरायणमें शरीर 
छोडते हैं, तो भीष्मजी तो भादरश पुरुष हैं, तलज्ञ जीबस्मुक्त हैं 
ओर अजान देबताओंमें भी जिगित्र अधिकारी देयता हैं, केप्छ शापके 
कारण यदाँ आये हुए हैं, वे अन्धरारमय मांग अर्थात्‌ धूम, राशि, 
कृष्णपक्ष, दक्षिणापनमें क्‍यों शरीर छोडेंगे ? इस कास्ते उत्तरायणकों 
आदर देनेके लिये और उसकी श्रेष्ठता बतानेफे लिये भीष्मजीने 
ठत्तरायणमें शरीर छोड़ा । 

सम्बन्ध-.- 

तेईसर्वे श्लोकसे शुक्ठ ओर कृष्ण-गतिका जो प्रफरण आरम्भ 
किया था, उप्तका अगछे श्लोकमें उपतहार करते हैँ | 

# भीष्मः फर्ष भद्दात्मा सन्‌ सस्थाता दक्षिणायने | 

इस्युकतवा प्रस्थिता इसा दक्षिणामभितों दिशम्‌॥ 
( मद्दाभारत, भीष्म ० ११९ | १०२ ) 


+ गमिष्णामि स्वुछः स्थानमभारीदए्णेः. पुण्य ४ 
उदगायन आदित्ये इसाः सत्य ब्रवीमि कोत 
( महाभारत; भीष्म ० ११९। १०५ ) 


शी० रा० वि० १८-- 
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छोक--- 
शुक्लकृष्णे गती छोंते जगवः शाश्वते मे । 
एकया.. यात्यनावृत्तिमन्ययावतेते.. पुनः ॥ २६ ॥ 
अर्थ--- 
क्योंकि शुक्छ भीर कृष्ण--ये दोनों गतियाँ अनादिकासे 
जगत्‌-( आ्राणिमात्र)) के साथ सम्बन्ध रखनेवाली हैं | इनमेंसे एक 
गतिमें जानेवालेक्ों ठौटना नहीं पड़ता और दूसरी गतिमें जानेवालेको 
छोटना पड़ता है। 
व्यास्या---- 
शुक्लकृष्णे गती छोते जगतः शाश्यते मतेः--शुक्ठ. और 
कृष्ण---इन दोनों मार्गोका सम्बन्ध जगतके सभी चर-अचर श्राणियोंके 
साथ है | तात्पय है कि ऊरध्वगतिके साथ मनुष्यका तो साक्षात्‌ सम्बन्ध 
है और चर-अचर प्राणियोंका परम्परासे सम्बन्ध है। कारण कि 
चर-अचर प्राणी ऋमसे अथवा भगवत्कपासे कमी-न-कभी मनुष्यजन्ममें 
ते ही हैं और मलुष्यजम्ममें किये हुए कर्मोके अनुसार ही 
ऊध्वंगति, मध्यगति और अधोगति होती है | अत्र वे ऊध्बंगतिको 


प्रात्त करें अथवा न करें, पर उन सवका सम्बन्ध ऊष्बंगति अर्थात्‌ 
शुक्ल और कृष्ण-गतिके साथ है ही | 


जबतक प्राणियोंके भीतर अप्तत्‌ ( बिनाशी ) वर्तुओंका भादर 
है, कामना है, तबतक वे कितनी ही ऊँची भोग-भूमियोंमें क्‍यों न 
चले जाये, पर असत्‌ वस्तुका महत््त रहनेसे उनकी कभी भी 
अधोगति ( पतन ) हो सकती है। इसी ताहसे परमात्माके अंश 
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होनेतते उनकी कभी मी ऊर्ध्यगति ( उत्पान ) हो सकती है । इस 
चास्ते साधरको हरदम सजग रहना चाहिये और अगने अन्तःकरणमें 
बिनाशी बरतुओंकों महत्त्व नहीं देना चाहिये । तात्पय यह हुआ कि 
एजात्प्रातिके खियिे क्रिप्ती भी लोकमें, योनि कोई बाधा नहीं हे । 
इसका कारण यह है कि परमात्माके साथ क्रिप्ती मी प्राणी का कभी 
सम्बन्ध-पिष्छेद होता ही नहीं। इस वास्ते न जाने कब्र और झिस 
योनिमें वह परमात्मादी तरफ चल दे--इस इश्सि साधकरों किसी 
प्राणीफो घ्रणाकी इश्सि देधनेफ़ा कोई अधिकार नहीं है । 


चौथे अच्यायफ्रे पहले स्छोकमें मगवानने 'योगःकों अव्यय 
कहा हे | जैसे योग ऋंपय है, ऐसे ही ये शुक्ल और कृष्ण--दोनों . 
गतियाँ भी भव्यय हैं, शाश्रत हैं अर्थात्‌ ये दोनों गतियाँ निएतर 
रनेताठी हैं, अनादिकादसे दें और जातऊे डिये अनन्तफावतक 
चलती रहेंगी। 

(दुकया यात्यतावृत्तिमस्ययावतेते पुनः--रक मार्गते अर्थोत्त 
शुक्तमागसे गये हुए साथनपतायण साथक अनाजृत्तिको प्राप्त होते हैं 
अर्थात्‌ अह्मठोकर्मे जाकर ब्रह्माजीके साथ ही मुक्त हो जाते हैं, बार- 
बार जममजरणके चकरमे नहीं आते; और दूसरे मा्गसे अर्थात्‌ 
कृष्णमागसे गये हुए मनुष्य बरास्तार जम्ममरणके चकरें 
आते हैं । 

तम्बन्ध-- 

अप भगपान्‌ अगले श ज्रेकमे दोनों मार्योंकी जामनैका माहात्य 

पताते हुए अजुनहों योगो होनेक्रो आज्ञा देने हैं । 
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इलोक--- 
मैते सती पार्थ जानन्योगी मुहाति कब्थन। 
वस्पात्सवेशु कालेषपु योगयुक्तों अवाजुन ॥ २७॥ 
बल 
हे पयानन्दन ) इन दोनों मार्गोको जाननेवाल्य कोई भी 
येगी मोहित नहीं होता | इस वास्ते है अछुन ! तू सब समयमें 
योगयुक्त हो जा | 
ब्याख्या--- 
धवैते ब्छुदी पार्थ जानन्योगी सुहाति कब्धनः--शुक्ल्मागं 
प्रकाशमय है थौर ऋृष्णमाग अन्धकारमय है। जिनके अन्तःकरणमें 
उत्पत्ति-विनाशशील वल्तुओंका महत्त्व नहीं है और जिनके उद्देश्य, 
ध्येयम॑ प्रकाशसरूप ( ज्ञानस्वरूप ) परमात्मा ही हैं, ऐसे वे 
परमात्माकी तरफ चब्नेवाले साधक शुवल्मार्गी हैं भर्थात्‌ उनका 
मार्ग प्रकाशमय है | परन्तु जो रंसारमें ही रचे-प्चे हैं और जिनका 
सांसारिक पदायोंका संग्रह करना और उनसे छुख भोगना ही ध्येय 
होता है, ऐसे मनुष्य तो घोर अन्धकारमें हैं ही, पर जो भोग 
-भोगनेके डद्देश्यप्ते यहाँके भोगोंसे संयम करके यज्ञ, तप, दान आदि 
शाक्षविहित झुभ-कम करते हैं और मः्नेके बाद रवर्गादि ऊँची 
भोग-भूमियोंमें जाते हैं, वे यथपि यहाँके भोगोंमें आसक्त मलुप्योंसे ऊँचे 
उठ हुए हैं, तो भी झाने-जानेवाले ( जन्म-मरणके ) मार्गमें होनेसे वे 
भी अप्षकार्में ही हैं। तात्पय हे कि इप्णमार्गवाले ऊँचे-ऊँचे 
लोकोमें जानेएर भी जन्म-मरणके चक्करमें चढ़े रहते हैं | कहीं जन्म 
गये तो मरना बाकी रहता है ओर मर गये तो जन्मना बाकी रहता 
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है--ऐसे जन्म-मरणके चकरगमें चढ़े हुए वे कोल्हके बठफी तदद् 
भनन्तकाछ्तक चढछ्ते ही रहते हैं । 

--इस तरह शुक्क्र और कृष्ण दोनों मार्गोंके परिणामको 
जाननेराला मनुष्य योगी अर्थात्‌ निष्फाम हो जाता दे, मोगी नहीं। 
कारण झ्लि बह यहाँके और परछोकके भोगसि ऊँचा उठ जाता है | 
इस वास्ते चह भोद्वित नहीं होता | 

सासारिक भोगेज़ि प्राप्त होनेमे और ग्राप्त ने ढोनेंगे जिसका 
उद्देश्य निर्विकार खनेका दी द्वोता है, वह योगी कहलाता है--- 
(पसिद्धाथसिद्धयोः समो मूत्वा समत्वे योग उच्यते! ( गीता 
२। ४८ )। 

वस्मात्सवंषु कालेपु योगयुक्तो भवाशुनः--जिसका .रेत्ता 
इंढ़ निश्चय हो गया हे कि मुझे तो केषछ परमात्मवल्लरी प्राप्ति दी 
करनी है, तो फिर कैसे ही देश, काल, परिशिति भा्दिके श्राप्त द्वो 
जानेपर भी वद प्रिचलित नहीं होता अर्थात्‌ उसको जो साधना डे, 
वह जिस्ती देश, काठ, घठना, परिष्चिति आदिके अगोन नहीं है। 
उसका लक्ष्य फ्मामाफी तरफ अठछ रहनेके कारण देश, काल 
आदिका उसपर कोई अपर नहीं पढ़ना | अनुकूल-प्रतिकूल देक्ष, 
काल, परिस्थिति आदिम उसकी स्वामाविक्त समता हो जाती हे । 
इस वास्ते भगयान्‌ भर्जुनसे कहते हैं. कि तू सत्र समयमें अर्थात्‌ 
अनुकूछअतिकूल परिछितियोंके प्रात्त होनेफए उनते प्रभापित न हो कर 
उनका सदुपयोग करते हुए ( अनुकृूछ परिझितिक्के प्राप्त हो नेफ 
मात्र सत्तारफी सेशा करते हुए ओर अ्रति्वंल परिखिविक्ते प्राप्त 
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होनेपर हृदयसे अलुकूलताकी इच्छाका त्याग करते हुए ) योगयुक्त 
हो जा अर्थात्‌ नित्य-निरन्‍्तर समतामे थित रह । 
सम्बन्ध--- 
अब मंगवान्‌ अगले रढोकमें योगीकी महिसाका वर्णन 
करते हैं । 
इलोक--- 
बेंदेषु यक्षेणु तप... चेंव 
दानेषु यत्पुण्यफर्ल प्रदिष्टम | 
अत्येति. तत्सर्वमिदं. विदित्वा 
योगी पर स्थानमुपेति चाद्यम्‌ ॥२८ ॥ 
.,. अर्थ- 
योगी इसको ( शुक्छ और क्ृष्ण-- माग्के रहस्यको ) जानकर 
चेदोंमे, यश्ञोमें, तपोंमे तथा दानमें जो-जो पुण्यफल कह्ढे गये हैं, 
उन सभी पृष्यफर्छोॉका भरतिक्रमण कर जाता है ओर आदिस्थान 
पर्माव्माको प्राप्त हो जाता है | 
व्याख्या--- 
घिंदेपु यशेशु तप*खु'""*-' स्थानमुपैति चायम्‌ः-- 
यज्ञ, दान, तप, तीथे, त्रत आदि जितने भी शास्रीय उत्तम-से-उत्तम 
काय हैं और उन्तका जो फल है, वह विनाशी ही शेता है | कारण 
कि जब उत्तम-से-उत्तम कार्यका भी भारम्भ और समाप्ति होती 
है, तो फिर उस कार्यसे उत्पन्न होनेवाला फल भविनाशी कैसे हो 
सकता है ! वह फछ चाहे इस छोकका हो, चाहे ध्वर्गादि भोग- 
भूमियोंका हो, उसकी नश्वरतामें किल्विन्मात्र भी फर्क नहीं है | जीव 
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तय परमात्माका अगिनाशी भंश होकर मी बिनाशी पदार्थोर्मे फ्रेंसा 
रहे, तो इसमें उसकी भज्ञता दी मुल्य है । इस वास्ते जो मनुष्य 
तेईसर्पे स्लोकसे लेयर उत्त्रीपर्वे श्लोकतक वर्णित श॒क्तत और कृष्ण- 
मार्गके रस्यक्ोों समझ लेता हैं, वह यज्ञ, तप, दान आदि सभी 
पृण्यफ्रल्ञेंका अतिक्रमण कर जाता हैं। कारण कि बह यद्द समझ 
लेता है कि भोग-भूमियोंकी भी भाखिरी हद जो अह्मछोक दे, वहाँ 
जानेपर भी ढछौटकर पीछे आना पड़ता है; पल्तु भावानूकों प्रास 
होनेपर छीटकर नहीं आना पड़ता ( ८। १६ ); और साथ-साथ 
यह भी समझ लेता है कि मैं तो साक्षात्‌ परमात्माका अंश हूँ तथा 
ये प्राइत पदाये नित्य-निरम्तर अभावमें, नाशमें परिकर्तित हो रहे 
हैं, तो फिर वह नाशयान्‌ पदार्ोगें, मोगोंगे न फॉसमर भगवानके 
ही भाश्नित द्वो जाता दै | इस वास्ते वद आदिस्यान& परमात्माको 
प्राप्त है जाता है, जिसको इसी अध्यायफे इक्कीसवें इल्योकर्मे 
परमगति! भर 'परमधामः नामसे कद्दा गया है । 

नाशवान्‌ पदार्थों संग्रह भोर भोगोंमे आधप्रक्त हुआ मनुष्य 
ठप्त भादित्यान फमातमतत्तकों नहीं जाने सकता । ने जाननेकी यह 
अप्तामध्य न तो भगवान्‌की दी हुई है, न प्रकृतिस्ते पैदा हुई है और 
न किठ्ती कमफा फल ही है आर्थात्‌ यह असामधथ्य क्रिसीकी देन नहीं 
है; फिल्तु स्वथ जीयने ही परमात्मतस्वसे यिमुख होकर इसको पेदा 

७ अद्टमादिहि देथाना महर्पीणा च सर्वदः | 


( ग्रीवा १२० | १) 
प्तमिव चार्य पुरुष. प्राधे! 


(गीता १५। ४) 
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किया है | इस वास्ते यह स्वयं ही इसको मिठा तकवा है ।कारण 
कि अपने द्वारा की हुई भूलको स्वयं दी मिट सकता है और इसको 
मिदवनेका दायिल्न भी स्वयंपर ही है। इस भूठकों मिंठानेमें यह 
जीव अर्थ नहीं है, नि्दछ नहीं है, अपात्र नहीं है। वेब संयोगजन्‍्य 
छुखकी लोलुपताके कारण यह अपमेमें असामर्थ्यका आरोप कर लेता 
है और इसीसे मनुष्य-नन्‍्मके महान्‌ छामसे वश्चित रह जाती है । 
इस वारते मनुष्यकों संगोगजन्य चुखकी छोेलुपताका त्याग काके - 
मनुष्यजन्मकों छार्थक्१ वनानेके लिये. तित्य-निस्तर उन्त 
रहना चाहिये | 


छठे अध्यायके अन्तमें मगवानने पहले योगीकी महिमा कही और 
पीछे अ्जुनको योगी हो जानेकी आज्ञा दी (६। ४६8); भोर वहाँ 
भगवानूने पहले अज्जुनको योगी होनेकी आज्ञा दी और पीछे योगीकी 
महिमा कही | इसका तत्यय है कि छठे अध्याय योगश्रष्का 
प्रसज्ष है, और उसके विपयर्मे अजुनके मनमें सन्देह था कि वह 
कहीं नए-श्र्ट तो नहीं हो जाता : इस्त श्ढाकों दूर करनेके लिये 
भगवानने कहा कि 'कोई किसी तरहसे योगमें छत जाय तो उसका 
पतन नहीं होता । इतना ही नहीं, इस योगका जिन्ञाछुमात्र भी 
शब्दत्रह्मका अतिक्रमण कर जाता है |? इस वारते योगीकी महिमा 
पहले कही ओर पीछे अज्जुनके लिये योगी होनेकी भाज्ञा दी । 
पर्तु यहाँ अजुनका प्रइन रद्दा कि नियतरात्मा पुरुषोंके द्वारा आप 
केसे जाननेमें आते हैं ? इस प्रश्नका उत्तर देते हुए. भगवानने कहा 
कि जो सांत्तारिक पदा्थोंसे सबवेया बिमुवव होकर केवछ मेरे परायण 
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द्वीता है, उत्त योगीके डिये में छुलम हूँ", हस वास्ते प्ले “त्‌ योगी 
हो जा? ऐसी आज्ञा दी बोर पीछे योगीकी महिमा कही | 

3० तत्सदिति भ्रीमद्भधगवद्गीतासप्रनिपत्सु चह्मविदयायां 

योगशर्तर श्रीकृष्णजुनसंबाद अधक्षस्त्रह्मयोगो 
नाम्राष्टमोडध्यायः ॥ ८ ॥ 

इस अकार ४०, तत, सत्‌,-दन भगवन्नामेके उच्चारणपूर्वक 
ब्रह्मविधा और योगपाक्षमय श्रीमद्रमबद्वीतोपनियदरूप श्रीकृप्णाजुन- 
संबादमें 'अश्वखह्पोग” नामक आख्वाँ अध्याय पूर्ण हुआ ॥ ८॥॥ 

अज्षए और ब्रह्म शब्द पर्माम्माके निगुण-निशाकार, 
संगुण-निताकार और समुण-साकार--इन तीनों खूपेके वाचकऋ 
हैं | इन तीनोमेंसे किसी भी स्वरूपका चिस्तन करनेसे परमात्माके 
साथ योग ( सम्बन्ध) हो जाता है । इस वास्ते इस अध्यायका 
नाम 'अश्षजह्ययोग” रखा गया दे । 


आठवें अध्यायके पद, अक्षर और उद्ाच 


(१ ) इस अध्याय अयाष्टमोउध्यायः' के तौत, उव्राचके 
चार, स्लोकीके तीन सौ सतहृत्तर ओर पुणिझाके तेरद पद हैं। 
इस प्रकार सम्पूणे पदोफा योग तीन सो सत्तानबे है । 


( २ ) 'अथाष्टमोध्थ्यायः में छः, उवाचमें तेरद, स्लोकोमें 
नी सी परवालीस ओर पुष्पिकारे सैंनालीत अक्षर हैं। इस प्रकार 
सम्पूण अश्रोंका योग एक इजार ग्यारह है। इस आअध्यायके 
अद्वाईस श्लोफॉर्मेसे तीन ( नयों, ग्याह्बों और अद्वास्तों ) स्ोक 
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चौबालीस अक्षरोंके तथा एक ( दसवाँ ) इछोक पैंताढीस कक्षरोंका 
है; शेष चोबीस रोक बत्तीस कक्षरोंके हैं । 


( ३ ) इस अध्यायमें दो उवाच हैं---“भर्जुन उवाच? भोर॒ 
थ्रीभगवाद्ुवाच! । 


आठवें अध्यायर्मे प्रयुक्त छन्द्‌ 


इस अध्यायके अट्ठाईस झइल्मेकोंमेंसे नवाँ, दसवाँ और ग्यारहवों 
ये तीन रछोक 'डपजाति? छन्दवाले हैं, और भद्वाईसवाँ श्लोक 
इन्द्रवज्ना? उन्दवाला है। बचे हुए चोबीस 'इल्लेकोंमेसे---दूसरे 
इ्छोकके तृतीय चरणमें और चौदहवें होकर प्रथम चरणमें 
भगणः - प्रयुक्त होनेसे 'भ-विपुल्ा5 चौब्ीसवें र्छोककें तृतीय 
चरणमें म्रगण” प्रयुक्त होनेसे 'म-विषुलाः सत्ताईसब श्छोकके: 
प्रथम चरणमें 'रगग! प्रयुक्त होनेसे 'र-विपुला' तथा तीसरे इणेकके 
प्रथम और तृतीय चरणमें 'नगणः प्रयुक्त होनेसे “न-बिपुला! 
संज्ञायले लोक हैं । शेष उन्नीस स्लोक ठीक 'पिथ्यावफत्रः 
अनुष्टुप्‌ ४न्दके छक्षणोंसे युक्त हैं । 


ृ 


| 
| 
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2 
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हूँ? औीपरमात्मने नमः 


अथ नवमोध्ध्यायः 
सम्न्ध-- 
सातमें अध्यायमें भगवानके द्वारा विज्ञानतहित ज्ञान फहने- 
का जो गवाह पल रह्ट था, उत्तके बीचमें ही अगुनने आठवें 
अध्यायके आरभम्ममें सात प्रश्न कर ठिये | उनमेंते छः प्रश्नोका 
उत्तर भगवानने संक्षेक्ते देकर अन्तकालीन गतिपिषयक सातवें 
प्रश्नका उत्तर पिस्तारसे दिया । 


अब सातवें अध्यायमें कहनेसे बचे हुए उसी विज्ञानसहित 
ज्ञानफे विषयको पिलक्षण रीतिसे कहनेके लिये भगवान्‌ नवों अधाय 
आरम्म करते हैं | 
इलोक--- 
श्रीभगवानुदाच 
इद॑। तु ते गशुह्यत्म प्रवक्ष्याम्यनख्यवे | 
धान विशानसद्दित यज्शात्वा मोदयसेडशुभाव्‌॥ १ ४ 
अंप--- 
ध्रीभगवान्‌ बोठे--यह अत्यत्त गोपनीय विज्ञानसद्धित ज्ञान 
दोषइण्रिद्दित तेरे छियें मैं क्र अच्छी तहसे कहूँगा, जिसको 
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जानकर व्‌. अबुभसे भर्वात्‌ जन्ममरणरूप संसारसे छुक हो 
जायगा | 
व्याख्या 

८ तु ते शुह्यतमं प्रवक्ष्यास्थनखूयबेः---भगवावके मनमें 
जिस तत्तको, विषयको कहनेकी इच्छा है, उसकी तरफ लय 
करानैके छिये ही यहाँ मावान्‌ सबसे पहले 'इदम? ( यह ) शरद- 
का योग करते हैं | उस (मगवानके मन-बुद्धिगे स्थित) तत्वकी 
महिमा कहनेके छिये ही उसको “गुह्मतमम? कहा है भर्थाव्‌ वह्‌ 
तत्व अत्यन्त गोपनीय है । इसीको अगले श्छोकमें 'राजगुह्यमः 
और कहठारहवें अध्यायके चौंसव्वें श्छोकमें 'स्वेमुह्मतमम! 
कहा है । 


यहाँ पहले 'गुह्मतमम कहकर पीछे (९॥ ३४ में ) 
न्‍्मना भव “**” कहा है और भठारुवें अध्यायमें पहले- 
5सर्बगुह्मतममर कहकर पीछे ( १८। ६५ में ) 'मच्मना भव : ? 
कहा है । तात्पय है कि यहाँका भौर वहाँका विषय एक ही 
है, दो नहीं । 

यह अत्यन्त गोपनीय तत्तल हरेकके सामने नहीं कहा 
जा सकता; क्योंकि इसमें भगवानूने ख़ुद अपनी मह्दिमाका वर्णन 
किया है। जिसके अन्तःकरणमें भगवानके प्रति थोड़ी भी दोष- 
इष्टि है, उसको ऐसी गोपनीय वात कद्दी जाय, तो वह भगवान्‌ 
आत्मरछापी हैं---अपनी प्रशंसा करनेवाले हैं? ऐसा उल्टा ही भथ 
ले लेता है । इसी बातक्ो लेकर भगवान्‌ अज्जुनके छिये “अनमयवे? 
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विशेषण देकर कहते हैं कि “भैया ! व्‌ दोष-इश्रिदित है, इस 
वस्‍्ते मैं तेरे सामने अत्यन्त गोपनीय बातकों फ़िर अच्छी तरहसे 
कहूँग भर्याद्‌ उस तजको भी बहुँगा भौर उत्तके उपायोको भी 
कहूँगा---+प्रवेक्ष्यामिः । 

ध्रबध्यामि! का दूसए भाव हे कि मैं उस बातकों 
बिलक्षण रीतिसे भर साफ-साफ कहूँगा भर्थात्त' प्रात्र मनुष्य मेरे 
शरण द्ोनेके अधिकारी हैं | चाहे कोई दुराचारी-से-दुराचारी, 
पपी-सेयापी क्‍यों न दो तथा किसी वर्णका, किसी आम्रमका, 
किसी सम्प्रदायका, किसी देशक्रा, किसी वेश्ञका, कोई भी क्‍यों 
न हो, वह भी मेरे शरण द्वोकर मेरी प्राप्ति कर लेता है--यह 
बात मैं विशेषतासे बहूँगा। 

सतत अध्यायमें भगवानके मनमें जितनी बातें कइनेकी आ 
रदी थी, उतनी बातें वे नहीं कद सके | इस वास्ते भगवान्‌ यहाँ 
(तु? पद देते हैं कि ठसी विषयों मैं फिर बड़ेंगा। 

धान पिशानसद्दितम!--मगवान्‌ श्र सम्यूण जगवके 
मद्यकारण ईं--ऐसा ददतासे मानना ज्ञागः है और भगवानके 
सिदाय दूसत कोई ( कार्यकारण ) तत्त नहीं है--रेसा 
अनुभव होना 'गिज्ञान' है | इस विज्ञनसद्दित ज्ञानके छिये 
टी का इस झ्ोोकरे पूर्वाधमें धूदम! ओर गुल्तमम'-ये दो 
ण॑ भाये हैं। 

ज्ञान और विज्ञान-सम्बन्धी विशेष बात 

इस ज्षान-पिज्ञानको जानकर तू अश्ञम संसारसे मुक्त हो 

जायगा। यह झान-विज्ञान ही ग़जविधा, राजगुद्य आदि है | इस 
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धर्मपर जो श्रद्धा नहीं करते, इसपर विश्वास नहीं करते, इसको 
मानते नहीं, वे मौतरूपी संसास्के रास्तेमें पड़ जाते हैं और वाए- 
. बार जन्मते-मरते रहते हैं (९ | १-३ )--ऐसा कहकर भगवान: 
ने ज्ञानः बताया । अव्यक्तमूर्ति मेरेसे ही यह सम्पूर्ण संसार 
व्याप्त है भर्थाव्‌ सब छुछ मैं-ही-मैं हूँ, दूसग कोई है ही नहीं 
(९। ४-६ )--ऐसपा कहकर भगवानने “विज्ञान” वताया। 


प्रकृतिके परवश हुए सम्पूर्ण प्राणी महगप्रव्ययमें मेरी प्रकतिकी 
ग्राप्त हो जाते हैं और महासगेके आदिमें मैं फिर उनकी रचना 
करता हूँ । परन्तु वे कर्म मेरेको बाँधते नहीं । उनमें मैं 
उदासीनकी तरह आसक्तिरहित रहता हैँ । मेरी अध्यक्षतामें प्रकृति 
सम्पूर्ण ग्राणियोंकी रचना करती है । मेरे परम भावकों न जानते 
हुए मूहल्लोग मेरी अवहेलना करते हैं । राक्षत्ी, भाछुरी और मोहिनी 
प्रकृतिका आश्रय लेनेवा्लेंकी आशा, कमे, ज्ञान सब व्यथ हैं। 
महात्मालोग देवी पग्रकृतिक्ा आश्रय लेकर और मेरेको सम्पूर्ण ु 
प्राणियोंका आदि मानकर मेरा भजन करते हैं, मेरेको नमस्कार 
करते हैं | कई ज्ञानयज्ञके द्वारा एकीमावसे मेरी उपासना करते 
हैं, आदि-आदि (९। ७-१५ )--ऐसा कहकर भगवानने 
ज्ञान! बताया । मैं ही क्रतु, यज्ञ, खबा, औषध आदि हूँ और सत- 
असत्‌ भी में ही हूँ अर्थात्‌ कार्य-कारणरूपसे जो कुछ है, वह 


सब मैंही हूँ ( ९५। १६---१९ )--ऐसा कहकर “विज्ञान 
बताया | | 
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जो यज्ञ बरके लगें जाते हैं, वे बहाँपर छुख भोगते हैं 
और पुष्य प्माप्त होनेपर क्िर छोटकर सृव्युलोकमें भाते हैं | 
- आनन्यमावसे मेरा चिन्तन करनेशालेका योगक्षेम में स्वयं बहन 
फरता हैँ | अ्रद्वाएपेक् अन्य देवताओंका पूजन कानेवाले चाछ्तवार 
मेरा ही पूजन करते हैं, पर करते हैं अविषिषृषंक ! जो 
मेरेको सम्यूर्ण मज्ञेका भोक्ता और स्वामी नहीं मानते, उनका 
पतन हो जाता है । जो श्रद्धा-प्रेमयूवक पत्र, पृष्ष आदिको तथा 
सम्पूर्ण क्रियाओंकों मेरे भर्पण करते है, वे शुभ-भश्ुभ कर्मों 
मुक्त हो जाते हैं ( ९। २०--२८ )--ऐसा कहकर भगवानने 
दान! बताया । मैं सम्पूण प्तोमिं सम हूँ । मेश कोई प्रेम या 
देषफा पात्र नहीं है । परन्‍्तु जो मेरा भजन करते हैं, वे मेरेमे 


और में उनमें है ( ९ । २९५ )--ऐसा कहकर पीश्ञानः 
बताया । इससे भगेशे पॉच इछोक ( ९५ | ३०-३४ ) इस 
विज्ञानकी ब्याज््यामें ही कहे गये हैं 


'यज्शात्वा मोक्ष्यसेपशुभानः--असतके साथ. सम्बन्ध 
जोड़ना ही अशुमः है, जो हि ऊँच-भीच योनियोमें जन्म लेने- 
का कारण है । अप्तत्‌ ( सप्तार ) के साथ पना सम्बन्ध 
केबल माना हुआ है, वात्तत्रिक नहीं है। मिसके साथ वासविक 
सम्बन्ध नहीं होता, उस्ीसे मुक्ति होती है । अपने स्यरूपसे 
कभी किसीकी मुक्ति नहीं होती । इस बारते मुक्ति उसीसे 
होती है, जो भपना नहीं है; किम्तु जिसके भूठसे अपना मान 
डिया है । इस मूछजनित माम्यतासे ही मुक्ति होती है | भूछ- 
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जनित मान्यताको न माननेमाजसे ही उससे मुक्ति हो जाती है। 
जैसे, कपड़ेमें मैं छग जानेपर उसको साफ किया जाता है; 
मैल हूट जाता है । कारण कि मै आगन्तुक है और मेंलको 
अपेक्षा कपड़ा पहलेसे है अर्थात्‌ मैलठ और कपड़ा दो हैं, एक 
नहीं । ऐसे ही भगवानका अविनाशी थंश यह प्राणी भगवानसे 
विम्ुख होकर जिस विसी योनिर्मे जाता है, वहींपर ,मैं-मेरापन 
करके शरीर-संसारके साथ सम्बन्ध जोड़ लेता है भर्षात्‌ मेल 
चढ़ा लेता है और जन्मता-मरता रहता है । जब यह प्राणी 
७पने स्वरूपको जान लेता है अथवा भगवानके सम्मुख हो जाता 
है, तो यह अशुभ सम्बन्धसे मुक्त हो जाता है अर्थात्‌ उसका 
संसारसे सम्बन्ध-विच्छेद हो जाता है। इसी भावकों लेकर भगवान्‌ 
यहाँ भजु नसे कहते हैं कि इस तत्तको जानकर त्‌ अशुभसे मुक्त हो 
जायगा। 
सम्वन्ध--- 
पहले श्लोकमें विज्ञानप्रहित ज्ञान कहनेकी प्रतिज्ञा करके 
उसका परिणाम अशुभसे मुक्त होना बताया | अब अगले इ्होकमें 
उसी घिज्ञानसह्ित ज्ञानकी महिसाका वर्णन करते हैं। 
इलोक--- 
राजविधा राजगुद्य॑ पविन्नमिद्सुत्तमस । 
प्रत्यक्षाबग्म धर्ये खुसुर्ख कर्तुमव्ययम ॥ २ ॥ 
अर्थ. 
यह सम्पू० विद्याओंका और सम्पूर्ण गोपनीयोंका राजा है । 
यह वि पवित्र तथा अति: है ओर इसका फ भी प्रत्यक्ष है। 
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यह धर्ममय है, भविनाशी है और करनेगे वहुत छुगम है 
अर्थात्‌ उसको प्रात करमा बहुत छुग्म है । 
ध्याख्यो--+ 


(राजचिद्याः---यह पिज्ञानसहित ज्ञान सम्यूण विधाओंका 
राजा है; क्योंकि इसको ठीक तरइसे जान लेनेओे बाद कुछ जानना 
बाकी नहीं रखता । 

भगवानने सातवें अध्यायके आरम्ममें कद है कि मरे समभ- 
रूपको जाननेके बाद जानना कुछ बाकी नहीं रहता !? पंद्रहवे 
भभ्यायके अन्तमें कहा है कि जो असम्मूढ़ पुरुष मेरेकों क्षरसे 
अतीत भौर धक्षसे उत्तम जानता है, वह सबगित हो जाता 
है अर्थाद्‌ उसऊों जानना कुछ बाकी नहीं रखता ॥' इससे ऐसा 
माद्ठम द्वोता है कि भगबावके संगुण-नि्गुण, साक्षार-निशाकार) 
व्यक्त-भव्यक्त भादि भितने खरूप हैं; धन सब्र खरूपोंमें मगवानक्े 
सगुग-साकर खख्पकी बहुत विशेष मद्दिमा है। 


'राजशुध्यम:---पंसारमें रस्पक्ती जितनी गुप्त बातें हैं, उन 
सब चार्तोका यह ग़जा है; क्योंकि ससारमें इससे बी दूसरी कोई 
रहस्पकी वात दे ही नहीं । 

जैसे नाठकरें सबके सामने खेलता हुआ कोई अपना अप्तदी 
परिचय दे देता है; तो उसका परिचय देना विशेष गोपनीय बात है; 
क्योंकि वह नाटक जि खाँगमे खेलता है, उसमें बह अपने अपडी 
रूपको उिपाये रखता £ै। ऐसे ही भगवान्‌ जब मजुप्यरूपमें छीछा 
बरते हैं, तो अमछ् लोग उनको भमुष्य मानदर उनकी धवज्ञ करते 

सी० रा० धि० १९--- 
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हैं । इससे भगवान्‌ उनके सामने अपने-आपको प्रकट नहीं करते 
( गीता ७ | २७५ ), परल्तु जहाँ मगवानके ऐकान्तिक प्यारे भक्त 
होते हैं, उनके सामने मगवान्‌ अपने-आपको प्रकट कर देते हैं--- 
यह भपने-आपको प्रकट कर देना ही भत्यन्त गोपनीय 
बात है । 


गीतार्मे जहाँ भगवानने अपने-आपको प्रकट किया है, उसको 
भगवानने गुह्मतम शाख्र कहा है -(इति ग़ुह्यतरम शास्रम/ १५। २०)। 
ऐसे “तो गीतामें मगवान्‌ पहले अध्यायसे लेकर अगरहवें अध्यायतक 
अपने-आपको प्रकट करते ही गये हैं; जेसे पहले अध्यायर्मे सारथि- 
रूपसे ( १। २४  दूसरेंमें गुरुरूपसे (२। ७ ) तीसरेंमें 
आदर पु्षके रूपसे ( ३। २२-२४ ), चोथेमें ईश्वररूपसे 
( ४ । ६ ) पॉँचवे्में महेश्वररूपसे ( ५। २९ ), छठेमें व्यापक- 
रूपसे ( ६ । ३० ), सातवर्मे समग्रहपसे ( ७। १ ) आठ वेमे 
सुल्मरूपसे ( ८। १४ ), नहेंमें सत-अप्ततरूपसे ( ५। १९), 
दसवेंमें सर्वेश्ययरूपसे ( १०। ४२ ), ग्यारहवेंमें विशाद्रूपसे 
( ११।७ ), वारहवेंमें समुद्वर्ताके रूपसे ( १२ । ७ ), तेरहवेमें 
ज्ेयपसे ( १३ । १२-१८ 3 चोदहवेंमें ब्रह्मकी प्रतिष्ठारूपसे 
( १४ । २७ ), पनद्वहवेंमे पुरुपोत्मरूपसे ( १५ | १७-१९ )? 
सोल्हवेंम देवरूपसे ( १६। १-३ ), सत्रहर्वेमें नाम-महिमाके 
रूपसे ( १७। २३ ) और भठरहवें अध्यायमें सर्वशरण्यरूपसे 
( १८ । ६६ ) भगवानने अपने-आपको प्रकट किया है | तात्पर्य 
यह हुआ कि सबमें गुप्तछूपसे रहते हुए भी भगवान्‌ अज्जुनको 
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उपदेश देने हुए उनके सामने प्रछृठ दोते दी गये। इस अकार 
अपनेको प्रकट करना ही राजगुद्य है । 

पत्रित्रमिदम!--इस वियाके समान पवित्र कानेशलों दूसती 
कोई विद्या दे ही नहीं अर्थात्‌ यह विधा पत्रिताफी अधि 64 दे । 
पापी से-पापी, दुराचारी-से-दृराचारी भी इस वियासि बहुत जल्दी पर्मात्मा 
बन जाता है अर्थात्‌ परत बन जाता हे ओर शाश्ववी शासिओो प्राप्त 
कर लेता है (९। ३१ )। 

दसवें अध्याय अजुनमे मगवामकों परम पतित्र बताया -- परविर्ण 
परम भवारः ( १०। १३२ चौथे अध्यायमें मगानने झनके 
पत्रित बवाबा--..न द्वि झ्ानेन सहर्श पव्रित्रमिद विद्यतेी! (9। ३१८ ) 
कर यहाँ राजविद्या आदि आठ सिशेषग देशर विज्ानमद्वित जानकी 
परत बताया । इसझा तासथ यह हुआ कि पव्ित पत्ता भा बाम, 
रूप, ढीखा, धाए, स्मरण, कोर्तन, जप, ध्यान, ज्ञान आदि सब पत्रित्र हैं 
अर्थात्‌ भगवतसम्मन्घी जो कुछ है, वह सब मइन्‌ पत्ि है और 
प्राथिमातरी पित्त करनेताला है#£ [ 

'उत्तमम!--यह सरप्रेण दे। इसके समकक्ष इसती कोई 
वस्तु, व्यक्ति, बड़ना, परशोथिति आएि है हो नहां । यह प्रश्ननाफ़ी 
आकिी हद है; क्योकि इत्त रियासे जे मऊ सबेउ हो जाता 
है। इतना श्रेष्ठ हो जाता है झिमेंभोउतका भाज्ञाका पालन 
करता हूँ | 

# अपविन, पविरों या वर्चायद्या मगतोड़पि वा | 
ये सरित्‌ पुण्दरीफांस से वाह्मम्यन्तरः घुचिः ॥ 
( बद्मवेवर्तपुराण; अ्रक्ष० १७ । १७ ) 


नरम जननी आन 
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इस विज्ञानसह्ित ज्ञानकों जानकर जो प्राणी इसका भवुभवर 
कर छेते हैं, उनके लिये भगवान्‌ कहते हैं कि थे मेरेमें हैं और में 
सनमें हूँः---'मयि ते तेपु चाप्यहम? (९। २९ ) भर्थात्‌ वे 
मेरेंमें तत्डीन होकर मेरा स्वरूप ही बन जते हैं | 


ध्रत्यक्षावगप्रम्‌!-- इसका फल प्रत्यक्ष है | जो मनुष्य इस 
बातको जितना जानेगा, वह उतना ही अपनेमें विछक्षणताक्रा भनुभव 
करेगा । इस बातको जानते ही परमगति प्राप्त हो जाय ( ९। ३१ )-- 
यह इसका प्रत्यक्ष फल है | 

धम्येमः--यह धर्ममय है। परमात्माका लक्ष्य होनेपर 
निष्कामभावपूर्वक जितने भी कर्तव्य-कर्म किये जायें, वे सब-के-सब 
इस धर्मके अन्तगंत था जाते हैं | इस वारते यह विज्ञानसहित ज्ञान 
सभी धर्मोंसे परिपूर्ण है। 

दूसरे अध्यायमें भगवानने अजुनको कहा कि इस धर्ममय 
युद्धके सिवाय क्षत्रियके छिये दूसरा कोई श्रेयस्कर साधन नहीं 
है--धम्याद्धि युद्धाउछरेयोउन्यत्क्षत्रियस्य न विद्यते! ( २ | ३१ ) 
इससे यही सिद्ध होता है कि अपमे-अपने वर्ण, आश्रम आदिके 
अनुसार शाज्नविह्वित जितने कतव्य-कर्म हैं, वे सभी धर्म्य हैं | इसके 
सिवाय भगवद्याप्तिके जितने साधन हैं और भक्तोंके जितने लक्षण हैं, 
उन सबका नाम भगवानूने “धम्पोग्रतः रखा हैं ( गीता १२ ]२० ) 
अर्थात्‌ ये सभी भगवानकी ग्राति करानेवाले होनेसे धर्मय हैं । 

अव्ययम:-इसमें कमी किल्लिन्मात्र भी कमी नहीं आंती, 
इस वास्‍्ते यह अविनाशी है | भगवानने अपने भक्तके लिये भी कहा 
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है कि करे मक्तफा विनाश ( पतन ) नहीं होता--न मे भकः 
अणदयति? (९॥३१)। 


'कर्तु सुसुखमः--यह करनेमें बहुत छुगम है | पत्र, पुष्प, फल, 
जल आदि चीर्जोकी मगतानकी मानकर मंगयानको ही देना कितना छुगम 
है | (५। २६) ! चीजोंको अपनी मानकर भगयावकों देनेसे भगवान्‌ 

उनऊे अनन्त गुणा करके देते हैं और उनको भगवावकी दी मानकर 
भगशनझे अर्वण करनेसे मगयान्‌ भरने-आपको ही दे देते हैं ! इसमें 
क्या परिश्रम करना पथ १ इसमें तो बेवरउ अपनी भूछ मिद्नी है| 


मेरी प्राप्ति सुगम है । सरऊ हे; क्योंकि में सब देशमें हूँ 
तो यहाँ भी हैं, सत्र काम हैँ तो अभी भी हूँ | जो कुछ 
भी देखने, छुनने, समझनेमें आता है, उप्तमें में दी हूँ । जितने 
भी ग्राणी हैं, उनका में हुँ थोर वे मेरे हैं। फन्‍्तु भेरी तरफ 
इंशटि ते रखकर प्रकृतिकी तरफ दृष्टि रखनेसे वे मुझे प्रात्त न 
दोकर बास्वार जम्मएे-मरते रहते हैं | अगर वे थोडानसा भी 
मे करझ् ध्यान दें हो उनसे. मेरी अलोफिकता, विलक्षणता 
दीखने लग जाती हैं तथा प्रकृतिके साथ अपना सम्बन्ध नहीं 
है और भगयानके साथ अपना घनिष्ठ सम्बन्प दैं--इसका अनुमय 
हो जाता हैं | 

सम्बन्धू_-+ 


ऐसी सुगम और पर्वोप्रि विद्याके होनेपर भी लोग उससे 
लाभ क्‍यों नहीं उठ रहे हैं ! शतपर अयला श्लोक कहते हैं | 
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इलोक--- 
अधभ्रद्धानाः पुरुषा  धम्मेस्यास्थ परंतप | 
अप्राष्य. माँ निवत॒न्ते स्त्युसंसारबत्मेनि॥ मे ॥ 
अर्थ--- , 
है परंतप ! इस धर्मके तत्पर श्रद्या न रखनेवाले पुरुष मेरेको 
प्राप्त न होकर झत्युरूपी संसारके रा्तेमें छौठते रहते हैं अर्थात्‌ 
बार-बार जन्मते-मरते रहते हैं । 
व्याख्या-- 
अश्रद्धानाः पुरुषा धर्मस्यास्य परंतप'-धरम दो तरहका 
होता हें--स्वधर्म और परघर्म | प्राणीका जो अपना स्वतःसिद्ध 
खरूप हैं, वह उसके ये स्वधम हैं और प्रकृति तथा ग्रकृतिक्ना 
कायमात्र उसके लिये परधम है | यहाँ पहले दो झल्लेकोंमें भगवानूने 
ज्स व्शानसह्तित ज्ञानको कहनेकी प्रतिज्ञा की और राजविया 
आदि भाठ विशेषण देकर जिसको प्राप्त वरनेमें वड़ा छुगम बताया, 
उसीकी यहाँ. धरम) कहा गया हैं। इस घम्के वास्तविक तत्त्व 
परमानमामे इंढ़ आस्था न रखनेवाले भर्थात्‌॒उत्पत्ति-विनाशशीछ 
प दार्थोकी संध्या मानकर उन्हींमें रचे-प्चे रहनेवाले पुरुषोंको ही. 
यहाँ 'मश्रद्ृशशवा» कहा गया हैं 

यह एक बढ़े आश्रयंकी बात है कि ग्राणी अपने शरीरको, 
कुटुग्बको, धन-सम्पत्ति-वेम्बको निःसन्देहरूपसे उत्पत्ति-विनाशशीछ 
ओर पतिक्षण परिवतेनशीछ' जानते हुए भी उनपर विश्वास करते हैं, 
श्रद्धा करते हैं, उनका भषाश्रय लेते हैं | वे ऐसा विचार नहीं करते कि 
इन शरीरादिके साथ दम. कितने दिन रहेंगे और ये हमारे साथ 
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कितमे दिन रहेंगे? श्रद्धा तो खधमंप्रर द्ोनी चाहिये थी, पर 
बह हो गयी परधर्भपर ! 

“अप्राप्य भा निवत॒न्ते सृत्युसंसारवर््मनि-- परधर्मपर श्रद्धा 
रखनेवादोंके लिये मगशन्‌ बंदते हैं कि सब देशमें, सत्र काहमें, 
सम्यूणे वसत॒क्षेमिं, सम्पूण व्यक्तियोमें सदा-सवंदा विद्यमान, सबको 
नित्यप्राप्त मेरेको प्राप्त न करके प्राणी मृत्युरूप संसारके रास्तेमें 
बोटते रहते हैं। कहीं जनम गये तो मरना वाकी रद्वता दे और मर 
गये तो जन्मना बादी रहता है । ये जिन योनियोंमे जाते हैं, उन्हीं 
योनियोंमि ये अपनी स्थिति मान लेते हैं अर्थात्‌ मै शरीर हूँ! ऐसी अह॑ता 
और शरीर मेरा है? ऐसी ममता कर लेते हैं। परन्तु वास्तवर्मे उन 
योनियोसि भी उनका निलतर सम्बन्धनीच्छेद होता रहता है । उसी 
भी योनिके साथ इनका सम्बन्ध टिऊ नहीं सकता । देश, काल, 
बस्तु, व्यक्ति, घटना, परिस्थिति भादिसे भी इनका निरन्‍्तर सम्बन्ध- 
फ्छिद हो रहा है अर्थात्‌ पहोंसे मी ये हरदम निदृत्त हो रहे हैं, 
छोद रहे हैं। ये किसीके साथ हरदम रद दी नहीं सझते । ऐसे 
ही ये ऊम्बंगरिम अर्थात्‌ उची-ऊँची मोग-सूमियोंमें भी चछे जायेगे 
तो बहसि भी इनको छोटना ही पड़ेगा ( गीता ८ | १६५ रे५; 
९ । २१ ) | तापपय हुआ ऊ़रि मेरेको प्राप्त हुए बिना ये ग्राणी 
जहाँ-वड्ी जायेगे, बदँसे इमको छोटना ही पढ़ेगा, वार्वार जन्मना 
छोर मरना ही पढ़ैगा । 

'मृत्युसंसारवस्मनि' बछनेका मतलब है फ्रि हृह संसारके 
घस्तेमें मना-दीमजा है, विनाद-द्ी-विनाश है, समाव-दीअभाव है 
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अर्थात्‌ जह्“ँ आयँगे, वहाँसे लोटना ही पढ़ेगा | इसी वातको भगवानने 
बारहवें अध्यायके सातवें इोकमें 'स॒त्युसंसारखागरात कहा है 
भर्थात्‌ यह संसार मीतका ही समुद्र है । इसमें कहीं भी स्थिरतासे 
ठिक नहीं सकते । 


यह मनुप्यशरीर केत्रछ परमात्माकी ग्रातिके लिये ही मिला है। 
भगवानने कृपा करके सम्पूर्ण कमंफलोंको ( जो क्लि सत्‌-असत्‌ 
योनियोंके कारण हैं ) स्थगित करके मुक्तिका अवसर दिया है । ऐसे 
मुक्तिके अवसरको ग्राप्त करके भी जो जीव जन्म-मरणकी परम्परामें चले 
जाते हैं, उनको देखकर भगवान्‌ मानो पश्चात्ताप करते हैं कि मैंने 
अपनी तरफसे इनको जन्म-मरणसे छूठनेका पूरा अवसर दिया था; 
पर ये उस भवसरको प्राप्त करके भी जन्म-मरणमें जा रहे हैं | केत्रल 
साधारण मनुष्पोंके छिये ही नहीं, प्रत्युत महान्‌ आखुरी योनियोंमें 
पड़े हुए जीबोंके लिये भी भगवान्‌ पश्चाताप करते हैं कि मेरेको 
प्राप्त किये विना ही ये अधम गतिको जा रहे हैं-...'मामप्राप्येव 
कौन्तेय ततो यान्त्यधर्मां गतिम? (गीता १६। २०)। 


अप्राष्य माम ( मेरेकी प्राप्त न होकर ) पदोंसे यह सिद्ध 
होता है कि मलुष्यमान्रकों भगवद्मात्तिका अधिकार मिला हुआ है। 
इस वास्ते मलुष्यमात्र भगवावक्री ओर चछ सकता है, भगवानको 
प्राप्त कर सकता है । सोलहवें अध्यायके वीसवे इलोकमें 'मामप्राप्येचः 
पदसे भी यह्द सिद्ध होता है. कि आउरी प्रकृतिवाले भी भगवाचकी 
ओर चछ सकते हैं, भगवानको प्रात कर सकते हैं। इस वास्ते 
गीतामें कद्दा गया है कि दुराचारी-से-दुराचारी भी भक्त बन सकता 
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है, धर्माता बन सकता है थीर भगवानकों आापत का समता है 
( ९ ३०-३६ ) तथा परापी-से-पापी भी शानके छत सम्पूर्ण 
पर्पोस्ति तर सकता है (४ । ३६ ) । 


एक शहर या। उसके चार्ते तरफ ऊँची दीआार ( परकोठा ) 
बनी हुई थी। शहरसे बाहर निकलनेके डिये एक दी दरवाजा 
यथा | एक सुददात ( अम्धा ) शहरसे चादर निकछता चाहता 
था । बह एक हाथसे छाठीका सद्दारा भर एक द्ाथते परकोटेकी 
दोगरका सहारा लेते हुए चल रहा था | चलते-चछते जब 
याइर जआनेफा दखाजा थाया, तो उसके माथेपर खुजढी भावी | 
यह एक हायसे खुजलते और एक द्षयसे छाठीऊे सद्धारे चज्ता रहा, 
तो दरवाजा निउछ गया और उसका हाथ क्रिर परकोटेफी 
दीशरपर ठग गया | इस ताद चलते-चछ्ते जब दरवाजा आता, 
तंत्र खुजली आती । खुजबानेके ढिये वह हाथ माथिपर लगाता, 
तशतक दाजा निकठ जाता । इस प्रझार वह चर्रर ही काटता 
रद्दा । ऐसे ही यह जीव स्थगं, नरक, चौरासी छाख वोनियोंमे 
घृमता रहता है। उन भोग-योनियोसे यह खय छुटकारा नहीं 
पा सकता; तो भगयान्‌ कृपा करके जन्म-ऋणके चकसे छूटनेके 
डिये मनुष्यशरीर देते है ।परल्तु ममुष्यशरीरतों पाकर उसके 
मनमें भोगोंकी खुजली चढने छगती है, गिम्से बह परमास्माकी 
क्तफ न जाकर सास रिक पदार्थोका संग्रह करने और उन पदायोंसे 
सुख लेनेमें हो छगा रहता हे | ऐसा ऋरते-करते ही वह मर जाता 
द घोर स्वर, नरक आदिकी योनियेकि चक्करमे चला जाता है। 
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इस प्रकार वह बार-बार उन योनियोंमें छोठ्ता रहता है--यदी 
मृत्युरूप छंसार-मार्गमे छोटना है | 


यह्द जीव साक्षात्‌ परमाताका अंश है | इस वास्ते परमात्मा 
दी इस जीवका असछी घर है। जब यह जीव उस परमाक्षाको 
ग्राप्त कर लेता है, तो उसको अपना असली स्थान ( घर ) प्राप्त 
हो जाता है | फिर वहाँसे इसको लोटना नहीं पड़ता भर्थात्‌ 
गुणोंके पवश द्ोकर जन्म नहीं लेना पड़ता--हसको गीतामें 
जगह-जगद्द कहा गया है; जैंसे--..त्यक्त्वा देहं पुनर्जन्म नेति 
मामेति सो5जुनः ( ४ | ९) 'गच्छन्त्यपुनराज्त्तिम/( ५। १७); 
व प्राप्य न विवर्तन्ते! ( ८ | २१ ); “यस्मित्गता न निवर्तन्तिः 
भूय/ (१५ | 9 ); “यहूत्वा व बिवतेन्ते! ( १५।६ ) 
आदि-आदि । श्रुति भी कहती है---.'ब च पुनरावर्तेते, न च 
पुषराचतेते । 

विशेष बात-- 

प्रायः लोगोंके भीतर यह बात जची हुई है कि हम संप्तारी 
हैं, जन्मने-मरनेवाले हैं, यहाँ ही रहनेवाले हैं, इत्यादि | पर ये 
बातें बिल्कुल गलत हैं। कारण कि हम सभी परमात्माके अंश हैं, 
परमात्माकी जातिके हैं, परमात्माके साथी हैं ओर परमात्माके धामके 
वासी हैं। दम सभी इस संसारमे आये हैं | हमारा संसारसे साथ 
हुआ है, पर हम संसारके नहीं हैं | कारण कि संसारके सब 
पदार्थ जड़ हैं, परिव्तनशील हैं, जब कि हम स्वयं चेतन हैं और 
हमारेमें ( स्वयंमें ) कभी परिवर्तन नहीं होता | अनेक जन्म, 


लोक ३ ] गीताकी राजपिया २२९, 


दोनेपर भी हम स्॒र्य नित्य-निरन्‍न्तर वे ही दते हैं---मितआाम+ 
स परवायम! ( ८। १५ ) और य्योंकेस्यों ही रहते हैं। इस 
वस्ते हम पर्माओके साथी हैं | परमात्मा जहाँ द़ते हैं, वह देश 
हमाए देश है | भौर जो परमामाके छाप रहते हैं; पे हमारे खास 
पत्र हैं 


हम चाहे स्वर्गमें जायें, चादे नाकोंमें जायें, चादे चौराती 
छाल पोनिमेंमें जाये, चाहे मनुष्पयोनिम छायें, तो भी हमात 
प्ररमात्मासे वियोग नहीं हुआ है, पत्मात्माका ताय नहीं हुआ है । 
परमात्मा सभी योनियोंमे हमारे साथ रहे हैं। परत मलुप्येतर 
योनियोर्म विवेकक्ी जाप्रति मे रहनेसे हम यरमात्माकों पहचान नहीं 
सकते । परमात्माफों पदचचाननेका मोका तो इस मनुणशरीरमं ही 
है | कारण कि मागानने कृपा करके इस मनुप्यकों ऐसी शक्ति, 
योग्यता दी है, जिससे वह सत्सड़, विचार, स्वाध्याय भादिक द्वारा 
विविक जाग्रत्‌ करके फमात्माकों जान सकता हैं, परमात्गकी प्रति 
कर सकता है । इस वारते भगवान्‌ यहाँ कहते हैं कि इन प्राथियोंको 
मनु्यशरीर प्राप्त इआ है, तो मेरेकों प्राप्त दो ही जाना चाहिये 
ओर हम भगवानके ही हैं तथा भगवान्‌ ही हमारे है! यह बात 
उनकी समझमें आ द्वी जानी चाहिये। परन्तु ये इस बातकों न 
समझकर, मेरे श्रद्धा-विश्वाप्त न करके, मेरेकों प्राप्त न होकर 
पंसारूपी मौतके मार्ममे पड़ गये हैं--यहदद बढ़े दुःखकी भीर 
शरचपंकी बात है ! 


पंत्वाएमें आना हमारा काम नहीं है, चौराती लाख योनिपेमिं 
मठकना हमारा काम नहीं है ।ये देश, गाँव, वुंटुम्ब, धन, 
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थदार्थ, शरीर आदि हमारे नहीं हैं ओर हम इनके नहीं हैं । ये 
देश आदि सभी अपरा प्रकृति हैं और हम परा प्रकृति हैं। परन्तु 
भूलसे हमने अपनेको यहींके रहनेवाले मान लिया है | इस भूलका 
ल्‍्याग करना चाहिये; क्योंक्रि हम भगवानके अंश हैं, भगवावके 
घामके हैं | जहाँसे लोटकर नहीं आना पड़ता, वहाँ जाना हमारा 
खास काम है। जन्म-मरणसे रहित होना हमारा खास काम है। 
'पंस्तु अपने घर जानेको, खुदकी चीजकों कठिन मान लिया, 
उद्योगसाध्य मान लिया | वास्तवमें यह कठिन नहीं है। कठिन तो 
संसारका रास्ता है, जो कि नया पकड़ना पड़ता दे। नया शरीर 
धारण करना पड़ता है, नये कर्म करने पड़ते हैं।और कर्मोके/कंछ 
भोगनेके ढिये नये-तये छोकोमें, नथी-नयी योनियोंमें जाना (४ 
है। भगवानकी आपि तो छुगम है; क्योंकि भगवान्‌ सब देशौमें हैं, 
सव॒काढमें हैं, सब वस्तुओंमें हैं, सत्र व्यक्तियोमे हैं, सत्र 
बटनाओंमें हैँ, लव परिशितियोंमें हैँ और सभी भगवानूें हों! 
हम हरदम भगवाचके साथ हैं और भगवान्‌ हरदम हमारे साथ 
हूँ । हम भगवानसे ओर मण्वान्‌ हमारेसे कमी अछग हो ही 
नहीं सकते | 

तात्पर्य यह हुआ कि हम यहाँके जन्म-मृत्युवाले संत्तारके नहीं 
हैं । यह हमारा देश नहीं है | हप इस देशके नहीं हैं । यहाँकी 
कतुएँ हमारी नहीं हैं | हम इन बस्तुओंके नहीं हैं। हमारे ये 


कुंठुम्वी नहीं हैं. | हम. इन कुटुम्बियोंके नहीं हैं | हम तो केवल 
अगवानके हैं और भगवान्‌ ही हमारे हैं | 


शोक ४-० ] गाताकी राजविद्या ०१ 
संम्बग्ध--- 

शत अधायके पहले ओर दूतरे श्लोकमें जित दाजविद्य की 
महिना कही गयी है, अब अगले दो स्ट्लोक्रोंमे उत्तीका वर्णन करते हैं ) 

इलोक-- 
मया ततमिद॑ सर्व जगदृष्यकूमूर्तिता। 
मत्स्थानि सर्वभूतानि न खाहं सेप्चवस्थितः ॥ ४॥ 
नल भत्स्यानि मूतानि पहय में योगमेद्वरम ! 
भूतभून्न व भूतस्यों ममात्मा भूतभावनः॥ ५ ही 
अर्थ--- 

यह सब्र संपतार मेरे अन्यक्त ख्ख्पसे व्याप्त है । सम्पूर्ण भाणी 
मैरेमें स्थित हैं; परतु में उनमें स्थित नहीं हैँ तथा वे प्राणी भी मेरेंगे 
स्थित नहीं हैं---मेरे इस ईछलाए-सम्बन्बी योग" साम्थ्ये)की देख । 
सम्पूर्ण प्राणियोंकी उत्पन्न करनेवाठा और उनका धारण, भरण-पोषण 
यजेयाल मेरा स्वरूप उन प्राणियोंमें स्थित नहीं है ! 

ध्याज्या+-- 

'मया ततमिदं सर्ये जगद॒ब्यक्तमूर्तिताः-प्रन-बुद्वि-इन्द्रियोंसे 
जिसका ज्ञान द्वोता है, बह भगवानूका प्यक्तहूप है और जो मन-ुद्नि- 
इम्द्रियोंका विषय नदी है अर्थात्‌ मन जादि जिसको नहीं जान सकते, 
बह मगवानका अव्यक्तरूप है । यहाँ भगवानूने 'मंया? पदसे व्यक्त- 

( साय) स्वरूप और “अध्यक्तमूर्तिना! पदसे भव्यक्त € निराकार-) 
सरूप बताया दे । इसका ताथय है कि मावान्‌ व्यक्तहपसे मी हैं 
भोर कब्पक्तत्पसे भी हैं ] इस अकार भगवान्‌की यहाँ व्यक्त-अध्यक्त 
( साऊाए-निरकार ) पद्धनेरी गूदामिसन्धि समग्र भगवानूसे है अर्थात्‌ 


६403 ' गीताकी राजविया ,. [आअ० ९, 


सगुण-निर्गण, साकार-निराकार आादिका भेद तो सम्प्रदायोंको लेकर 
है, बासवमें परमात्मा एक हैं ।' ये सगुण-निर्ुण आदि एक ही 
परमात्माके अछा-अछा विशेषण हैं, अलग-अलग नाम हैं| 


गीतामें जहाँ सत-असत्‌, शरीर-शरीरीका वर्णन किया गया है, 
वहाँ जीवके वास्तविक स्वरूपके लिये आया है---'येन सर्वेमिदं ततम्‌ 
(१२ । १७ ) क्योंकि यह परमात्माका साक्षाद्‌ अंश होनेसे परमात्माके 
समान ही सर्वत्र व्यापक है अर्थात्‌ परमात्माके साथ इसका भेद है | जहाँ 
समुण-निराकारकी ठपासनाका वर्णन जाया है, वहाँ बताया है--- 
वेत्र सर्वभिदं ततम्‌ ( ८ | २२ ), जहाँ कमेंकि द्वारा भगवानका 
पूजन बताया है, वहाँ भी कहा है---'यिन सर्वेरतिदं ततम! 
( १८। ०६ )।३न सबके साथ एकता करनेके छिये ही भगवान्‌ यहाँ 
कहते हैं--..'मया ततमिदं सर्वमः | 


भत्थानि सवयूवानि'---सम्पूण ॥णी मेरेमें स्थित हैं अर्थात्‌ 
परा-अपरा प्रक्ृतिझूप सारा जगत्‌ मेरेमें ही सित है| वह मेरेको 
छोड़कर रह ही नहीं. सकता | कारण कि सम्पूर्ण प्राणी मेरेसे ही 
उपनर होते हैं, मेरेमें ही सित रहते हैं. और मेरेंमे ही छीव होते 
हैं अर्थात्‌ उनका उत्पत्ति, स्थिति और प्रत्यरूप जो कुछ परितंन 
दोवा है, वह सब मेरेमें हीहोता है। इस वास्ते वे सत्र श्राणी 
मेरेगें स्थित हैं | 

न चाह तेप्चवस्थितः-..-पहले भगवानने दो बातें कहीं--- 
पहली 'मया ततमिद सर्वे जगद्व्यक्तमूर्तिनाः! और दूसरी 


कोोक ४-५ ] गीताकी राजविद्या ३०३ 


'मत्थानि सर्वेभूतानि! | अब भगवान्‌ इन दोनों बा्तेंके विरुद्ध दो 
बातें कहते हैं। 


पहली बात ( मैं सम्यूण जगतमे स्थित हूँ ) के किरद्ध यहाँ 
कहते हैं कि मैं उनमें स्थित नहीं हूँ | कारण कि अगर मैं उनमें 
स्थित होता तो उनमें जो पश्चितन होता है, वह परिवर्तन मेरेमें भी 
होता; उनका नाश दोनेसे मेरा भी नाश होता भर उनका अमाव 
होनेसे मेश् भी अभाव द्वोता | ताहयय है कि उम्रका तो पतिवितन, 
नाग ओर अभाव द्वोता है; परन्तु मेरेमे कमी किश्चिन्मात्र भी विकृति 
नहीं आती | मैं उनमें सब तरहसे व्याप्त रहता हुआ भो उनसे 
निर्कित्त हैँ, उनसे सबंथा सम्बन्बर्द्ित हूँ | मै तो निर्विकारहपसे 
अपने-आपमें ही स्थित हूँ। 


वास्तवमें “मे इनमें स्थित हैं?--ऐसा कइनेका ताले यह 
है फि मेरी सत्तासे द्वी उनकी सत्ता है, मेरे होनेपनसे ही उतको 
दोनापन है । भगर मैं उनमें न होता, तो जगवयी सता द्वी नहीं 
होती । जगतका होनापन तो मेरी उत्तासे दी दौखता है।इस 
बासते कद्दा हक्‍्मि में उनमें स्थित हूँ । 

(न च मत्यानि भूतानि'ौ#--अब मावान्‌ दूसरी बात 
( प्म्पृण प्राणी मेरेमें स्थित हैँ ) के विरुद्ध यहाँ कहते हैँ 
ज्िवे प्राणी मेरे स्थित नहीं हैं। कारण क्लि आगर वे प्राणी 

# न च मत्त्थानि भूतानिः का दूसरा भाव यह भी दई कि वे प्राणी 


अपनेको मेरेमे स्थित नहीं मानते, परत्युत अपनेको प्रकृति स्थित मानते 
है। इस पघास्ते वे मेरेंमे छित नहीं हैं । 


३०४ गीताकी राजविद्या [अ० ९. 


मेरेमें स्थित होते तो मैं जेसा निल्तर निर्विकारूपसे ज्यों-का- 
सो रहता हूँ, वैसा संसार भी निर्विकाररूपसे ७ यों-का-त्यों 
रहता । मेंशर कमी उत्पत्ति-विनाश नहीं होता, तो संसारका भी 
उत्पत्ति-बिनाश नहीं होता । एक ढेहामें हूँ और एक देहामे 
नहीं हूँ, एक काढमें हूँ और एक काढमें नहीं हूँ, एक व्यक्ति- 
में हूँ और एक व्यक्तिमें नहीं हूँ---ऐसी परिष्छिन्नता मेरेन नहीं 
है, तो संसारमें भी ऐसी परिच्छिनता नहीं होती | ताप है कि 
निर्विकारता, निंत्यता, व्यापकता, अविनाशीपन भादि जेसे मेरेमें 
हैं, वैसे ही उन प्राणियोंमें भी होते । परन्तु ऐसी वात नहीं दै। 
मेरी स्थिति निरन्‍तर रहती है और उनकी थिति निरन्तर नहीं 
रहती, तो इससे सिद्ध हुआ कि वे मेरेमे स्थित नही हैं । पर उनमें 
“उत्पत्ति, स्थिति, प्रढ्य भादि जो कुछ परिवर्तन होता है, वह मेरे 
बिना कहाँ होगा : इस वास्ते कहा कि सब प्राणी मेरेमें 
थित हैं । 


अब उपयुक्त विधिपरक और निषेषपरक चारों बार्तोको दूसरी 
रीतिसे इस श्रकार समझें। संसारमें परमात्मा है और परमाध्मामें 
संसार है; तथा परमात्मा संसारमें नहीं हैं और संसार परमात्मामें 
नहीं है | जेसे, अगर तरंगकी सत्ता मानी जाय तो तरंगमें जल है 
ओर जबछमें तरंग है। कारण कि जल्को छोड़कर तरंग रह ही नहीं 
सकती । तरंग जब्से ही पैदा छोती है, जलमें ही रहती है और 
जल्में ही छीन हो जाती है; अतः तरंगका आधार, भाश्रय केवल 
जछ ही है । जढके ब्रिना उसकी कोई खतन्‍्त्र सत्ता नहीं है । 
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इस वास्ते तरंगमें जल है भोर जलमें तरंग दै। ऐसे ही संसारका 
सत्ता मानी जाय तो ससारमें परमात्मा और परमात्मामें संसार हे । 
कारण जि परमात्माफो छोड़कर संस्तार रह ही नहीं सकता | संसार 
परमामासे ही पैदा होता है, परमात्मार्म ही रहता है और परमात्मा- 
में ही ढीन हो जाता दे | परमात्माफे प्ियाय संसारकी कोई 
खनन्त्र सत्ता नहीं ४ । इस वास्ते सस्तारमें परमात्मा है और परमामाम 
ससर है। 


अगर तरग उत्पन्न और नए होनेवाडी होनेसे तथा जले 
प्ितराय उसकी स्वनन्त्र सत्ता न होनेसे तरंगफी सत्ता तने मानी जाय, 
तो न तरगमें जल हू और न जहमें तर॒ग हे अर्थात्‌ केयछ जछ ही- 
अब दै ओर जछ द्वी तरंगरूपसे दीख रहा है | ऐसे ससार उत्पन्न 
और नष्ट होनेयाला होनेसे तथा परमामाके सिवाय उसकी स्वतन्त् 
सत्ता न होनेसे ससारफी सत्तान मानी जाय, तो न ससारमें 
परमात्मा है और न परमात्मा ससार € कर्थात्‌ केपठ परमात्मा-दी 
परमा मा € और परमात्मा ही संसारखपसे दीख रहा ६! तायये यह 
हुआ कि जेसे तपसे एक जल दी है, तरग नहीं €, ऐसे ही तत्त 
से एक परमात्मा ही है, संसार नहीं हे--'वाछुदेवः सर्वम! 
(७।१०)। 

अत कार्य-कारणकी इशिसि देखें तो जैसे मिद्रीमे यने हुए 
जितने बेन हैं, उन संयम मिट्टी ही है, क्योंकि ये मिट्रीसे ही बने 
है, मिद्टीमें दी रहते हैं और मिट्टीमें ही लीन द्वोते हैं अर्थात 
उनका आधार पिदूटी द्वी है | इस पास्ते बननेंमि मिटटी टे ओर 
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प्रिंटदीमें वर्तन हैं । परन्तु वास्तवमें देखा जाय तो वतनोंमें मिट्टी 
और मिट॒टीमें बतन नहीं हैं | अगर बतनोंमें मिटटी होती, तो बर्तनों 
के मिट्नेपर मिठ्ठी भी- मिंद्र जाती । पल्तु मिट॒ठी मिठती हैं ही 
नहीं | अतः मिटटी मिठटीमें ही रही अर्थात्‌ अपने-आपमें ही स्थित 
रही । ऐसे ही अगर मिद्दीमें बर्तन होते, तो मिट्॒टीके रहनेपर 
बतन हरदम रहते | पलल्‍्तु बतन हरदम नहीं रहते | इस वास्ते 
मिट्टीमें बतन नहीं हैं । ऐसे ही संसारमें परमात्मा और परमात्मामें 
संप्तार रहते हुए भी संसारमें परमात्मा और परमात्मामें संसार नहीं है । 
कारण कि भगर संसारमें परमात्मा होते तो संसारके मिट्नेपर 
परमात्मा भी प्रिट जाते | परन्तु परमात्मा मिटते नहीं । इस 
वास्ते संसारमें परमात्मा नहीं है। परमात्मा तो अपने-आपमें ही स्थित 
है। ऐसे ही परमात्मामें संसार नहीं है | अगर परमात्मामें संस्तार 
होता तो परमात्माके रहनेपर संसार भी रहता ; पर्तु संसार नहीं 
रहता । उस वास्ते परमालामें संघ्तार नहीं है | 


जँसे, किसीने हरिद्वाक्को याद किया तो उसके मनमें हरि- 
की पोड़ी दीखने छग गयी | बीचमें घण्टाघर बना हुआ है | उसके 
दोनों ओर गंगाजी वह रही हैं | सीढ़ियोंपर छोग स्वान कर रहे 
है | । जले मछलियोँ उछड-कूद मचा रही हैं | यह सब- 
का-तत्र हरिद्वार मनमें है । इस वास्ते हरिद्वार्में बना हुआ 
सब कुछ ( पत्र, जल, मनुष्य, मछलियाँ आदि ) मन ही 
है । पल्तु जहाँ चिन्तन छोड़ा, वहाँ फिर हरिंद्रार नहीं रहा, 
केब5 मन-ही-मन रहा। ऐसे ही परमात्माने 'एक्रोष्ह॑ बहु स्थामः 
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सकल्प जिया, तो संसार प्रकद हो गया । उस ससारके कण- 
कणमें परमात्मा ही रहे और संसार पत्मामामें ही रहा; क्योकि 
परमामा ही संप्तारहूपमें प्रकट हुए हैं । परन्तु जहाँ परमात्माने 
संकल्प छोड़ा, वहों क्रिर ससार नहीं रहा, वेत्रल परमात्मा ही- 
परमात्मा रहे | 


तापपय यह हुआ कि परमामा £ और सप्तार है---इस दृ्टि- 
से देखा जाय तो ससारमें परमात्मा और परमात्मामें सार दे । 
परन्तु तत्नफ़ों इृष्टिसे देखा जाय तो न सप्तारमें परमात्मा हे और 
न परमात्मामें ससार हे, क्योकि वहाँ सस्तारकी स्वतन्त्र सत्ता ही नहीं 
हे | वहाँ तो केयद परमामा दी-पत्मामा है --'वासुदेयः सर्वम्‌ः । 
यही जोमन्मुक्तोंकी दृष्टि है । 

'पश्य में योगमैश्वस्मः#--मै सम्पूण जगतमें और सम्पूर्ण 
जात मेरेमें होता हुआ भी सम्यूण जगत्‌ मेरेमें नहीं हे और में 
सम्पूण जगतमें नहीं हूँ अर्थात्‌ में संसारसे सर्वथा निर्लिप हैँ, अपने 

# यहाँ ध्योगः शब्द प्युन संयममे? धातुसे यन्रा हुआ लिया गया है, 
क्‍योंकि सम्पूर्ण समारका सयमन भगयाव्‌ द्वी करते ? | ऐसे तो यमराज 
भी प्राणियोंके पाप पुण्योके अनुसार उनका सयमन करते ”, परन्तु वे तो 
एक मत्युशेकके प्राणियोंका ही समन करते 5 जय कि भगयान्‌ अनन्त 
तद्ाण्डीका तथा उनमें अन््ग अलग नियुक्त विये हुए यमराजोंसा भी 
सममन करते है | इस संयमन फरनेकों शक्तिका नाम ही यो बोग। 
सामर्य्य। प्रभाय है। यद योग) सामर््य, प्रमाय पेय भगयासमें ही 


होता है। ऐसा योग योगियों और मुक्त पुद्पोर्मि भी नहीं होता, फिर सामान्य 
जीव हे द्वी पैसे सकता दे | 
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आपमें ही खित हूँ---मेरे इस ईश्वर-सम्बन्धी योगको भर्थात्‌ प्रभाव- 
( सामरथ्य-) को देख । तात्पये है कि मैं एक ही अनेकरूपसे 
दीखता हूँ और अनेकरूपसे दीखता हुआ भी मैं एक ही हूँ; अतः 
केबल मैं-ड्ी-में हूँ | 

“पु क्रियाके दो अथ होते हैं-- जानना और देखता | 
जानना बुद्धिसे और देखना नेत्रोंसे होता है। भगवानके योग-प्रभाव- 
को जाननेकी वात यहाँ आयी है और उसे देखनेकी बात ग्यारहयें 
अध्यायके जाट. ए्छोकमें आयी है--'दिव्यं दृदामि ते चदन्नः 
पद्चय में योगप्रैश्चरसः । 

भूतम्त्न च भूतस्थो भम्तात्मा भूतभावनः-मेत जो 
खरूप है, बह सम्पूण आणियोंकरो पैदा कानेवाढा, सबको धारण 
करनेब्राछ् तथा उनका भरण-पोषण करनेत्राढा है। पल्तु मै उन 
प्राणियेर्म स्थित नहीं हूँ अर्थात्‌ मैं उनके आश्रित नहीं हूँ, उनमें 
डिपत नहीं हूँ | इसी बातकों भगवानले पंद्रहवें अध्यायमें कहा है. कि 
क्षर ( जगतू ) और अक्षर ( जीवात्मा )--दोनोंसे उत्तम पुरुष वो 
अन्य ही दै, जिसओो परमात्मा? नामसे कहा गया है और जो सम्पूर्ण 
लोकोरमे व्याप्त होकर सबका भरण-पोषण करता हुआ सबका शासन 
करता है# । 

तात्पर्य यह हुआ कि जैसे में सबको उत्पन्न करता हुआ और 
सबका भरण-पोषण करता हुआ भी अहंता-ममतासे रहित हूँ और 

... # उत्तम. पुस्तक, पमातशुस्प ++- उध्पस्वन्य: परमात्रेल्युदाहतः | 
यो लछोकत्रथमाविश्य व्िभत्यव्यय ईश्वर: ॥ 
| ( गीता १५ | १७) 
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सबमें द्धता हुआ भी उनके आश्रित नहीं हैँ, उनसे सर्वथा निर्दिप्त 
हूँ। ऐसे ही ममुप्यफो चाहिये क्रि वह कुटुम्ब-यखिरका भरण- 
पोषण करता हुआ और सप्रक्ना अतन्ध, सरक्षण करता हुआ उनमें 
अहृता-मम्ता न करे और जिस-फ्िसी देश, काछ, परिस्ितिमें रहता 
हुआ भी अपनेको उनके आश्रित न माने अर्थात्‌ सर्वथा 
निर्लिम रहे | 


भक्तके सामने जो कुठ परिस्थिति आये, जो कुछ घटना घंटे, 
मनमें जो कुठ सकह्प विकल्प आये, उन सत्र्भे उसको भगवान्‌की 
ही छीछा देखनी चाहिये | मगयान्‌ द्वी कभी उत्पत्तिकी छीछा, कभी 
स्थितिझ्ी ठीडा ओर ऊमी सह्ारकी छीछा करते हैं | यह सव संसार 
खरूपसे तो मगयानका ही रूप द॑ और इसमें जो पण्ितेन होता 
हे, वह तय भगव्रानयी ही छीला दै--इस तरह भगनतान्‌ और 
उनकी लीआाफो देखते टए भक्तकों हरदम असल रहना 
चाहिये । 

मार्मिक बात 

पत्र बुठ पत्मात्मा ही दैः---हस्त बातकों खूब गहरा उतरकर 
समझनेसे साधफश़ों इसका यवरार्थ अनुभाग हो जाता दै। यथार्थ 
अनुभत दोनेकी कसोदी यह दे कि आर उसकी कोई प्रगसा करे 
कि आपका तिदान्त बह्त भच्ठा है? आदि, तो उसको अपनेमें 
सड़प्पनका अनुभय नहीं होना चाहिये। ससताएों कोई आदर करे 
या निरादर--इसका भी सायक्पर अमर नहीं होना चादिये | 
भगर बोई कद दे कि 'ससार नहीं है भौर परमात्मा हैं--यह तो 
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आपकी कोरी कल्पना है और कुछ नहीं? आदि, तो ऐसी काट-छाँटसे 
साधकको किद्चिन्मात्र भी बुरा नहीं छगना चाहिये | उस वातको 
सिद्ध करनेके लिये दशन्त देनेकी, प्रमाण खोजनेकी इच्छा ही नहीं 
होनी चाहिये और कमी भी ऐसा भाव नहीं होना चाहिये कि 
'यह हभारा पिद्वान्त है, यह हमारी मान्यता है, इसको हमने ठीक 
समझा है? आदि । अपने सिद्धान्तके विरुद्ध कोई कितना ही विवेचन 
करे, तो भी अपने पिद्धान्ममें किसी कमरीका अनुभव नहीं होना 
चाहिये और अपनेमें कोई विकार मी पैदा नहीं होना चाहिये |. 
अपना यथार्थ अनुभव स्वामाविकरूपसे सदा-सब्वदा अठछ और 
अंखण्डरूपसे बना रहना चाहिये । इसके जिपयमें साधकको कभी. 
सोचना ही नहीं पढ़े । 
सम्बन्प- 
अब भयवान्‌ पूर्वक दो रलोकोंमें कही हुई चातोंक्ों अगले" 
इलोफमें इृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते हैं| 
इलेक--- 


यथाकाशस्थितो नित्य॑ वायुः सर्वत्रगो महान्‌। 
हे 
तथा सवोणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ ६ ॥ 
अर्थ-- 
जैसे सब जगह विचरनेवाला वायु नित्य ही आकाशमें स्थित- 


रहता है, ऐसे ही सम्पूर्ण प्राणी मेरेमें ही सित रहते हैं... ऐसा 
तुम मान छो । 
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व्याख्या--- 

ध्यथाकाशस्थितो तित्य॑ बायुः सर्वन्नगो मद्दान--जैसे सत्र 
जगद पिचरनेवाला महान्‌ वायु नित्य ही आऊाशमें स्थित रहता हे 
अर्थात्‌ सभ्॒॑ जगह घृमनेतराछा वायु कहीं नि.रपग्दरूपसे रहता है, 
कहीं सामान्यरूपसे क्रियाशील रहता है, कहीं बड़े वेगसे चलता 
है आदि, फ्रिसी भी रूपसे चलनेवाला वायु आवाशसे अछा नहीं 
हो सकता । वह वायु कहीं रुका हुआ माद्म देगा और क्ट्टी 
चलना हुआ माठ्म देगा, तो भी वह आकाश ही रहेगा। 
आकाशफों छोडकर यह कहीं रह ही नहीं सकता । ऐसे ही तीनो 
लोफ़ों और चौदह मुबनोंमें धूमनेयाले स्थायर-जगम सम्पूर्ण आणी 
भेरेमे द्वी स्थित रहते हैं--'तथा सवौधि भूतानि भत्स्थानि! ! 

भगयानने चोगे स्ओेकसे छठे इछोकतक तीन वार “मत्ख्थानिः 
शब्दका प्रयोग झिया है। इसका तात्पर्य यह हुआ ऊ्रि ये सम्पूण 
प्राणी मेरेम ही स्थित है। मेरेफो छोडकर ये कहीं जा सऊते 
दी नहीं । ये प्राणी प्रकृति ओर अकृतिके काय शरीर आदिफे साथ 
क्तिना ही घनिष्ठ सम्बन्य मान छें, तो भी वे प्रकृति ओर उसके 
कार्यसे एक हो सकते द्वी नहीं, और अपनेयो मेरेसे शितना ही 
अछा मान ले, तो भी दे मेरेसे अठ्ग हो सभते ही वहीं । 

बायुके आकाशर्मे निय स्थित बतानेका ताप यह हे कि वायु 
आफऊाडासे कभी अडम हो ही नहीं सरझता । वायुमें यह क्िश्चिल्मात्र 
भी शक्ति नहां हे कि बह भाजाशसे भठग हो जाय, क्योंकि जावाशके 
साथ उसका निय-निरन्तर घनिष्ठ सम्बन्ध भर्थात्‌ अभिन्नता हे | वायु 
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आकाशका कार्य है और कार्यकी करणके साथ अमिन्‍नता होती है. । 
कार्य केवछ कायकी इश्टिसे देखनेपर करणसे भिन्न दीखता है; परन्तु 
कारणसे कार्यकी अल्ग सत्ता नहीं होती । जिस समय काय कारणर्में 
लीन रहता है, उत्त समय कार्य कारणमें प्रागमावरूपसे अर्थात्‌ 
अप्रकटरूपसे रहता है, उत्पन्न होनेपर कारये भावरूपसे अर्थात्‌ 
प्रकव्रूपसे रहता है. और छीन होनेपर कार्य प्रध्वंताभावरूपसे 
अर्थात्‌ कारणरूपसे रहता है। कायका प्रध्बंसाभाव नित्य रहता है, 
उसका कभी अभाव नहीं ह्वोता; क्‍योंकि वह कारणरूप ही हो 
जाता है. । इस रीतिसे वायु आकाशसे ही उत्पन्न होता है, आकाशर्मे 
दी स्थित रहता है ओर आकाशमें ही छीन हो जाता है कर्थात्‌ 
वायुकी खतन्त्रता सत्ता न रहकर आकाश ही रद्द जाता है | ऐसे 
ही यह जीवात्मा परमात्मासे ही प्रकट होता है, परमात्मामें ही स्थित 
रहता है. और परमात्मामें ही छीन हो जाता हे अर्थात्‌ जीवात्माकी 
स्वतन्त्र सत्ता न रहकर केवल परमात्मा ही रह जाते हैं । 


जैसे वायु गतिशीछ होता है अर्थात्‌ सत्र जगह पूमता है, ऐसे 
यह जीवात्मा गतिशील नहीं होता | परंतु जब यह्ग गतिशीछ 
प्रकतिके काय शरीरके साथ अपनापन ( मैं-मेशापन ) कर छेता है, 
तब शरीरकी गति इसको अगनी गति दीखने छग जाती है। 
गतिशीलता दीखनेपर भी यह नित्य-निरन्‍्तर परमात्मामें ही स्थित 
रहता है । इस बास्ते दूसरे अध्यायके चौवीसवें इलोकर्में भगवानने 
जीवात्माको नित्य, सवेगत, थ्थागु, अचछ और सनातन बताया है। 
यहाँ शरीरोंकी गतिशीडताके कारण इसको “सबंगतः बताया है अर्थात्‌ 
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यह सब जगह विचरनेतरत दोखता हुआ भी स्थाणु ओर अचछ टे । 
यह घर खमयतरादा हे | इसमें हलन-चशनकी किया नहीं हे | 
इस वास्‍्ते भाष्ाव्‌ यहाँ वह रहे हैं कि मंत्र आणी अटलख्पसे 
निय निरन्‍तः मेरेम ही खित हैं | 

तापपय हुआ ऊि तीनों छोक ओर चोदह मुयनोमें धूमनेयाले 
जीशेंकी परमात्मासे भिन्न किप्विन्मात् भी खतस्त्र सत्ता नहीं € और 
हो सकती मी नहीं अर्थात्‌ सब योनियोमे यूमते रहनेपर भी वे प्राणी 
नित्य निन्‍्तर परमातममाफे संबिदाननदघत श्रूपम ही स्थित रहते 
हैं। परत पअकृतिरें कायम साथ अपना सम्बन्ध माननेसे इसका 
अनुभर नहीं हो रहा है। अगर ये प्राणी शरीरमें अपनापन मे करे, 
में मेरापन ने बरें नो इनयी अमीम आनन्दका अमुभय हो जार | इस 
उस्ते प्राणिमानकों चेतासती देनेक डिये यहा मावान्‌ कहने है कि 
तुम्र मेरेमें नित्य निल्तर स्ित हो, किर मेरी प्रामिमें परिश्रम ओर 
देरी किस बातकी ? मेरेमें अपनी शिति ने माननेसे और ने जानमेसे 
ही मेरेसे दूरी ग्रतोत हो रही ६ । 

'इति उपधार्य*-यह ब्रात तुम गिशेषनाओे धारण कर छो), 
मान छो कि चाहे सर्ग स9्-) वा समय हो, चाहे अल्यक्रा समय 
दो; अनन्त पद्माण्डेके सम्यूण प्राणी सईया मेरे ही रहते है, 
मेरेसे अछ्य उनकी थ्िति कभी हो ही नहीं सम्ती । ऐसा दांत 
मान लेतेपर ग्रकृतिके कार्यस गिमुखता हो जायगी और पासतरिक; 
तत्यका अनुभाय हो जायगा | 

इस बाेसपिक तलज अनुमयत करनेके लिये पायफ छतासे 
ऐसा मान ले कि जो मय देश, याठ, सस्तु, व्यक्ति आदिम सर्द ग 
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पस्पिण हैं, वे परमात्मा ही मेरे हैं | देशा, काछ; वस्तु, व्यक्ति आदि 
कोई भी मेरा नहीं है और में उसझा नहीं हूँ । 
सम्बन्ध--- 
पूर्व॑श्लोकममें भगवानूने सम्पूर्ण ग्राणियोंकी स्थिति अपनेमें 
बतायी, पर उनके महासर्ग और महाप्रहयका वर्णन करना बाकी 
रह गया। इस वासते उसका वर्णन अगले दो इलोक़ोंमें 
करते हैं | 
इलोक--- 
सर्वेभूतानि कोन्तेय प्रकृति यान्ति भामिकाम्‌। 
कव्पक्षये पुनस्तानि कल्पादों विखुज्ञास्यहम ॥ ७ ॥ 
अरथ-- 
हे कुन्तीनन्दन ! कल्पोंका क्षय होनेपर सम्पूर्ण प्राणी मेरी 
प्रकृतिको प्राप्त होते हैं और कब्पोंके आदिमें में किर उनकी रचना 
करता हूँ | 
व्याख्या-- 

'सर्वेभूतानि कोन्तेय प्रकृति यान्ति सामिकाम कहपक्षये!--- 
सम्पूर्ण ग्राणी मेरे ही अंश हैं और सदा मेरेमे ही स्थित रह नेवाले 
हैं। पल्तु वे प्रकृति ओर ग्रकृतिके कार्य शरीर आदिके साथ 
तादात्म्य ( मैं-मेरेपनका सम्बन्ध ) करके जो बुछ भी कर्म करते हैं? 
उन कर्मों तथा उनके फेंके साथ उनका सम्बन्ध जुड़ता जाता है, 
जिससे थे वार-बार जन्मतेमर्ते रहते हैं। जब मद्दाप्रत्घका समय 
आता है ( जिसमें ब्ह्माजीकी सो वर्षफी आयु पूरी होनेपर ब्रह्माजी 
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भी लीन हो जाते हैं ), उत्त समय अकृतिके परबश हुए वे सम्पूर्ण 
प्राणी प्रकृतिजन्य सम्बन्धदों लेझर अर्थात्‌ अपने-अपने कर्मोंकों लेकर 
मेरी प्रकृतिमें छीन हो जाते हैं । 

'पुनस्तानि कण्पादी विस्जाम्यहम-- महाप्रद्यके समय 
अपने-अपने कर्मोंकी लेकर प्रकृतिमें छीन हुए प्राणियोंके कर्म जब 
परिपक्व होकर फछ देनेके विये उन्मुख हो जाते हैं,तो प्रमुके मनमें 
“एको5हं बहु स्थाम! ऐसा संकल्प हो जाता है । यही महासगका 
आसरमम है । इप्तीको आठवें अध्यायके तीपतरे इलोकमें कहा है-- 
धमूतभावोद्धवकरो विसर्गः कमंसंशितः अर्थात्‌ सम्पूण प्राणियों- 
का जो होनापन छे, उसको प्रकट करनेके डिये भगवानूकका जो 
संकल्प है, यही जिसर्ग ( त्याग ) है और यही आदिकर्म है। चोदहवे 
अध्यायमें इसीको'गर्भ द्धाम्यहम! ( १४ | ३ ) और 'अईग बीज. 
प्रद:ः पिता! ( १४। ४ ) कहा है | 

तात्पय यद्द हुआ क्लि कल्पोंके आदिमें अर्थात्‌ मद्मासमक्रे 
आदिम ब्रह्माजीके प्रकट होनेपर में पुनः ग्रक्रतिमें छीन हुए, प्रकृतिके 
पर॒श हुए उन जीबोको उनके कमके अनुसार उन-उन योनियो- 
( शर्रों-) के साथ विशेष सम्बन्ध करा देता हूँ---यह मेरा उनको 
रचना है । इसीफो मगवानने चोथे अध्यायके तेरहव श्लोकमें कद्दा 
रै--चालुर्वण्य मया रुध्ठ गुणकमंविभागशः अर्थात्‌ मेरे द्वारा 
गुर्णों और कर्पोंके विभागपू+क चार्रो वर्णोक्नी रचना को गयी है । 

ब्रद्माजीसे एक दिनका नाम “कल्प! है, जो मानयोय एक 
दजार चतुरयुगीका द्वोता है । इतने ही समयरी ब्शाजीफी एक रात 
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होती है।इस हिसावसे ब्रह्मजीकी आयु सौ वर्षोंकी होती है । 
ब्रह्मजीकी आयु समाप्त होनेपर जत्र त्रह्माजी लीन हो जाते हैं, उस 
महाग्रल्यकों यहाँ 'कव्पक्षये? पदसे कहा गया है। जब त्ह्माजी पुनः 
प्रकट होते हैं, उस्त महासगकों यहाँ 'कव्पादौीः पदसे कहा 
गया है । 

यहाँ 'सर्वभूनानि प्रकृति यान्तिः महाग्र्यमें तो जीव खब्ब 
प्रकृतिक्रोी प्राप्त होते हैं और “तानि कद्पादी बिसजञामि! महात्षर्गके 
आदियें में उनकी रचना करता हूँ--ये दो प्रकारकी क्रियाएँ देनेका 
ताथपय है कि क्रियाशील होनेपे प्रकृति स्वयं ल्यक्ी तरफ जाती हैं 
अर्थात्‌ किया करते-करते थक्रावट होती हे तो प्रक्रतिका परमात्मामें 
छय होता है। ऐसी प्रकृतिके ताथ सम्बन्ध रखनेसे महाप्रव्यके 
समय प्राणी भी स्वयं प्रक्तिम छोन हो जाते हैं और प्रकृति परमात्मा- 
में छीन हो जाती है | महासकके आदिमें उनके परिपक्व कर्मोका 
फछ देकर उनको छुद्ध करनेके छिये मैं उनके शरीरेंकी स्चना 
करता हूं । रचना उन्हीं ग्राणियोंत्रो करता हूँ, जो कि प्रकृतिके 
पखझ हुए हैं। जसे मकानका निर्माण तो किया जाता है, पर वह 
धीरे-ीरे स्त्रतः गिर जाता है, ऐसे ही सश्को रचना तो मगवान्‌ 
करते हैं, पर अल्य स्तरतः होता है | इससे सिद्ध हुआ कि प्रकृति- 
के कार्य (संसार-शरीर ) की रचनामें तो भगवानका हाथ होता 
है; पर ग्रकृतिका कार्य हापकी तरफ स्वतः जाता है | ऐसे ही 
भगवानका अंश होनेके कारण जीब स्वतः भगवानूकी तरफ, उत्थान- 
की तरफ जाता डे । पर्तु जब चह कामना, 


ममता, आपम्तक्ति 
करके स्वत: 


पतन ( छाप्त ) की तरफ बानेव्ाले नाशवानू शरीए-. 
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उंताकके साथ अपना सम्बन्ध मान छेता है; तो वह पतनकी तरफ 
चटा जाता है| इस बास्ते मनुप्यकों अपने विवेककों महर्त देकर 
ततलरतासे अपना उत्थान करना चाहिये अर्थात्‌ कामना, ममता, 
आसक्तिका त्याग काके केंशल मगवानके ही सम्मुख हो जाना 
चाहिये । 

इलोक--- 


प्रकृति खाम्रवष्टभ्य विखजामि पुनः पुना। 
भूतआ्राम्मिम छृत्सतमघ्श प्रह्मतेवेशात्‌॥ ८ ॥ 
बअप-- 


प्रस्तिक अश्षम होनेसे परतन्न्र हुए इस प्राणिप्तमुदायको 
में ( कल्पोंके आदिमें ) अपनी प्रकृतिक्को वश करके बार-बार 
स्चवा हूँ । 

ब्याख्या--- 

(मूतग्राममिर्म कछृत्स्ममवदद प्रकतेवशातः--यदों अकृति? 
अब्द सम्टि प्रकृतिद्धा वांचक हें: क्‍योंकि यहाँ महासम और 
मद्गाप्रय्यका वर्णन चल रहा है। महासगंके समय ये समी प्राणी 
अपनी ब्यष्टि प्रकृति -( कारगरुरी८ ) में छोन हो जाते हैं, च्यष्ट 
प्रकृति समष्टि प्रति लीन होगी है और समष्टि प्रकृति 
परमात्मामें ीन हो जाती हे | परन्तु जब मद्दासगझ्ा समय आता है 
ते जीवेकि कम फल देनेके ठिपे उन्ध्रुत्र हों जाते हैं | उस 

मुयताके कारण भगयासमे 'एकोड'ई बहु स्थाम'---यह सेफन्प 
होना है, जिससे मम प्रइनिते क्षोम ( इलचढ ) वैदा हो जाता 
है | जैसे, दहीफी तिशोया जाय तो उसमे मजखन भौर छाछ- 
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ये दो चीजें पेदा हो जाती हैं | मक्खन तो ऊपर आ जाता दै 
और छाछ नीचे रह जाती है.। यहाँ मक्खन सात्ततिक है, छा 
तामस है और विछोनारूप क्रिया रानस है। मगवानके संकश्पसे 
दहीरूप प्रकृतिमें क्षोम हुआ तो प्रकृतिसे साचिक्र, राजप्ष और 
तामस--प्रे तीनों गुण पैदा हो गये। उन तीनों गुर्गोंसे ख्रगे, 
मृत्यु और पाताछ--ये तीनों छोऋ पेंदा हुए। उन तीनों लोकोंमें 
भी अपने-अपने गुण, कर्म और स्वमावसे सालिक, राजस और 
तामस जीव पेंदा हुए अर्थात्‌ कोई सचग्रधान हैं, कोई रज:- 
प्रधान हैं ओर कोई तमःप्रधान हैं। 


इसी महासगगका वणन चोदहवें अध्यायके तीसरे और चोथे 
इलोकोंमें भी किया गया है | वहाँ परमात्माकी प्रकृतिकों भहृद्‌- 
ब्रह्म कहा गया है और परमात्माके अंश जीबोंका अपने-अपने 
गुण; कर्म और स््मावके अनुसार प्रकरतिके साथ विशेष सम्बन्ध 
करा देनेकी वीज स्थापन करना कहा गया हैऋ | 


ये जीत्र महप्रतृमंके समय ग्रकृतिमें छीन हुए थे, तो तत्वत 
प्रकृतिका कार्य प्रकृति शीन हुआ था और परमात्माका अश॒--- 
चेतन-समुदाय परमात्मामें छीन दुआ था | परन्तु बह चेलन-समुदाय 
# मम योनिमंदद्जह तस्मिन्‍्गर्थ द्धाम्यहम्‌ | 
संभतः खसबभूतानां ततो भवति भारत || 


सवयोनिषपु कौन्‍्तेय मूर्तयः संभवन्ति या: । 
तासा ब्रह्म मह्द्योनिरहं बीजप्रदः पिता ॥ 


( गीता १४ | ३-४) 


लोक ८ ] गीताकी राजदिया चर 


अपने गुणों और कर्मोऊ़े पस्कारोज़ों साथ लेकर दी परमात्मामें छीन 
हुआ था, 28. बाते परमात्मामे छीन होनेफर भी वह मुक्त नहीं 
हुआ | आए वह लीन होनेसे पहले गुर्णोका त्यांग कर देगा, तो 
पत्मात्ञाम लीत दोनेपर सदाके लिये मुक्त हो जाता, जन्ममरणरूप 
बन्धनसे छूट जाता | उन गुणोका त्याग न करनेसे ही ठसका 
महासगके आदिम खठग-अठ्ग योनियोमे हरीरोेंसे साथ सम्बन्ध हो 
जाता है अथोत्‌ अला-अछा योनियोंगें जन्म हो जांता दै । 
अडग-अटग योनियोंगे जन्म होनेमे इस चेतन-समुदाय्ी व्य्टि 
प्रकृति अर्थात्‌ गुण, कर्म आदिसे माने हुए स्वमायकी परपद्धाता ही 
वाएण दै, व्य्टि प्रकृतिका सम्टि प्रकतिजे साथ सम्बन्ध हे, इस 
बास्‍्ते यहाँ समर प्रकृतिशी परपशना बताबी गयी हे | आठवें 
अच्यायके उन्नीए्ें इकोकमे जो पवशता बतायी गंगी है, बह व्यू 
प्रकृतिकी है, क्योंकि यहाँ सगे भोर प्रख्यका वर्णन है । त्ीपरे 
अच्यायके, पाँच इकोफमे जो अय्शाता बतायी गयी दे, वह जन्म 
होनेफे बादकी पतरशता &। यह पराशता तोनों सेझोंमें है । इसी 
पर्रशताका चोदहर्य अध्यायके पाँचपे इओेकमें गुणोडी पंबशनाओं 
रूपमे वगन ठआ ४ |# 
प्रद्योति खाम्रपाट्भ्य'--प्ररति परमा माफ़ी एक अनिवचनीय 
अशेकिक फिल्क्षण झक्ति द॑ । उप्तड़ों परमात्मासे भिन्न भी नहों 
 औहुस रालम इति गुश॥ प्रर्रतिरभवा । 
निप्नन्दि मंधायाददो देंदे देद्दिनमब्ययम्‌ ॥ 
(गीता १४। ५) 
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कह सकते ओर अभिन्न भी नहीं कह सकते । ऐसी भपनी 
अकृतिको स्वीकार करके महासगगके भादिमे प्रकृतिके परवह हुए 
जीवोंकी रचना फरते हैं । 

परमात्मा प्रक्रृतिकों छेकर ही सृष्ठिकी रचना करते हैं, 
प्रकृतिके बिना नहीं | कारण कि सृष्ठिमें जो परिबतन होता है 
उत्पत्ति-विनाश होता है, वह सब प्रकृतिमें ही होता है, भगवानूमें 
नहीं । इस वास्ते भगवान्‌ क्रियाशील प्रकृतिको लेकर ही सृष्टिकी 
रचना करते हैं । इसमें मगवावकी कोई असमर्थता, परावीनता, 
अभाव, कमजोरी आदि नहीं है । 

जेसे मनुप्यके द्वारा विभिन्न कार्य होते हैं, तो वे विभिन्न 
करण, उपकरण, इच्द्रियों भोर वृत्तियोंसे होते हैं | पर यह मनुष्यवी 
कमजोरी नहीं है, प्रत्युत यह उसका इन करण, उपकरण भादिपर 
आधिपत्य है, जिससे वह इनके द्वारा कम करा लेता है | ( हाँ, 
मलुष्यमें यह कमी है कि वह उन कर्मोको अपना और अपने 
लिये मान लेता है, जिससे वह लिप्त हो जाता है भर्थात्‌ अधिपति 
होता हुआ भी गुलाम हो जाता है । ) ऐसे ही भगवान्‌ सृष्टिकी 
रचना करते हैं तो उनका ग्रकृतिपर आधिपफ्त्य ही पिद्द होता है। 
पर आधिपत्य होनेपर भी भगवानमें छिप्तता आदि नहीं होती । 

वविसजामि एुना पुनश#-- यहाँ “वि उपसगंपूवक 
'खज़ापिः क्रिया देनेका तात्पय है कि भगवान्‌ जिन जीबोंकी 


कम कक अल माम जम व जम की मम थ जटिल 2 तर अ जद कम 
# यहाँ “विद्ुजामि? पदसे डत्पत्तिका, 'मत्त्थानि? पदसे स्थितिका 


ओऔर श्रक्ृतिं यान्ति मासिकाम्‌ कत्यक्षयेः पदोंसे यल्यका वर्णन आ 
गया है ) 


ग्छोक ९ ] गीताकी राजबिद्या श्र 


रचना करते है, वे शित्रिष ( अनेक प्रकारके ) कर्मोंवाले ही होते 
है। इस बास्‍्ते भगवान्‌ उनकी विविध अकारसे रचना करते हैं 
अर्थात्‌ स्थावा-जंगम, स्थूछ-सुक्ष्म आदि मौतिक शरीरेमि मी कई 
प्ृथ्वीप्रधाट, कई तेजग्रघान, कई वायुप्रधान आदि भनेक प्रकारके 
शरीर होते हैं, उन सबकी भगवान्‌ रचना करते हैं । 


यहाँ यह बात समझनेवी है कि भगवान्‌ उन्हीं जीर्बोकी 
रचना करते हैं, जो व्यष्टि प्रकृतिके साथ मैं? और 'मेर! करके 
प्रकतिके बगमे हो गये हैं। ब्यष्टि प्रकृतिके परवश होनेसे ही 
जीव समष्टि प्रकृतिक परवश होता है। समष्टि प्रकृतिके परवशा 
ने दोनैसे मद्ठासर्गमें उसफा जन्म नहीं होता | 
सम्बन्ध 
आयक्ति और कर्दृद्यामिम्रान्पूर्क कर्ग करनेते आणी कर्मोप् 
वध जाता है । भयवान्‌ बार-बार झष्टि-रचनारूप कगे करनेते भी 
क्यों नहीं बंपते ! इसका उच्तर देते हुए भगवान्‌ अगले इलोकर्मे 
पहले आप्रक्तिफा निषेष करते हैं । 
इलोक--- 


ने च र्मा तानि कर्माणि निवध्नन्ति घनञ्षय | 
डउर्दीसीनवदासीनमसक्त तेपु. कमंखु॥९॥ 


अर्य--- 
है घनन्नय | उन ( सौब्ठिरचना आदि ) कर्मोमे अनासक्त 
और उदासीनफी तरदद रहते हुए मेरैको वे कम नहीं बँधते । 
गी० रा० धि० २१--- 


शेशर गीतठाकी राजविद्या [आ० ९, 


ब्याख्या-- 

'डदासीनवदासीनमसक्त॑ तेपु. कर्मछुः--महासर्गके 
आदियें प्रकृतिके परवश हुए प्राणियोंकी उनके कर्मोके अनुसार 
विविध प्रकारसे रचना करनारूप जो कम है, उसमें मेरी आसकि 
नहीं है। कारण कि मैं उनमें उदासीनकी तरह रहता हूँ अर्थात्‌ 
प्राणियोंके उत्पन्न होनेपर मैं हर्षित नहीं होता और उनके प्रक्ृतिमें 
लीन होनेपर मैं खिन्न नहीं होता । 

यहाँ. 'डदासीचवत? पदमें जो 'चत? ( वर्ति ) प्रत्यय है, 
उसका भर्यष तरह होता है; अतः इस पदका थथे हआ-- 
उदासीनकी तरह । भगवानूने अपनेको उदासीनकी तरह क्‍यों 
कहा ? कारण कि मनुष्य उसी वस्तुसे उदासीन होता है, जिस 
वस्तुकी वह सत्ता मानता है। परन्तु जिस संसारकी उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रढय होता है, उप्तकी भगवानके सिवाय कोई खतन्‍्त्र 
सत्ता ही नहीं है। इस वास्ते भगवान्‌ उस संसारकी रचनारूप 
कमसे उदासीन क्‍या रहें १ वेतो उदासीनकी तरह रहते हैं; 
क्योंकि भगवानूकी इण्टिमिं संसारकी कोई सत्ता ही नहीं है। 
तात्पय है कि वास्तत्रमे यह सब मेरा ही खरूप है, इनकी 
खतन्‍्त्र सत्ता है ही नहीं, तो अपने खखूपसे में क्या उदासीन 

रहूँ ? इस बास्ते में उदासीनकी तरह हूँ । 

नच मां तानि कम्रोणि निवध्तन्तिः--पिछले इल्लोकर्मे 
भगवानने कहा कि मैं प्राणियोंको बार-बार रचता हूँ, उन रचनारूप 
कर्मोक्ो ही यहाँ 'तानिः कद्दा गया है।वे कर्म मेरेको नहीं 
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बॉँउते, क्योंकि उन कर्मा ओर उनके फरलोंके साथ भेरा कोई 
सखन्प नहीं हे] ऐसा कइंकर मगयात्‌ मनुष्यमातकों यह शिक्षा 
देते है, कम-बन्यनसे छुटठमेक्री युक्ति कताते हैं फ्रि जेसे में कर्म 
आतक्त न होनेते वेयता नहीं हूँ, ऐसे दी तमझेग भी क्र्मोमे और 
उनके फरगेमें आक्षफ्ते न रखो, ते तत्र कर्म करते हुए भी उनसे 
बंप गे नहीं | आर तुमद्ेव कमामें और उनके फर्बो्म आवक्ति 
रखोगे, तो तुनको दुख पाना ही पड़ेगा, बार्आार जन्मनानना 
ही पढ़ेगा । कारण ज्लि कर्मोष्ता आरम्मे और अन्त होता है तथा 
फठ भी उसन्र द्वोझर नष्ट हो जाते हैं, पर बर्मफलकी इच्छाके 
कारण मदुष्प बंप जाना हे । यह कितने आइचयकी बात है कि 
कर्म और उम्तका फल तो नहीं रहता, पर ( फलेब्छाक्े कारण ) 
यनन्‍यन रह जाता हे | ऐसे ही बत्तु नहीं रहती, पर वस्तुका 
सम्बंध (बन्यन ) रह जाता हे । सन्तन्यो नहीं रुता, पर उसका 
सम्प'ब रह जाता है! मूख्ताकी बलिहारी डे |] 
सम्अन व --- 

पृ्श््रोकर्मे आप्छिका निषेध उतके आब भगवान्‌ जयले 

इडोकरं उ्लाशि/यशा निरेध करते है । 


श्लोक-- 
मयाध्यक्षेण प्रकृति; खूते सचराचरम । 
हतुननिव फकोन्तेय, जयद्िवरियतंते. ॥ १० ॥ 
क्र 
अप-- 


प्रकृति मेती अध्यक्षता सम्यूण चशाचर जगत्‌ओं रचती है | 
दे बुल्तीनस्द्रन । इसी हे [से जगतका विवि प्रकरास्से परिसर्तन 
दोता ६ | 


३२४ गीताकी राजविद्या [ झर० 
व्याख्या--- 

अयाध्यक्षेण प्ररृतिः खुयते सचराचरम!--मेरेसे सत्ता-स्फृर्ति 
पाकर ही प्रकृति चर-अचर, जड़-चेतन जादि भौतिक सुश्टिको रचती 
है | जैसे विजलीके द्वारा विभिन्न-विभिन्न काये होते हैं--वफकी 
जमना, हीटरका जलवा, ट्राम और रेडका आना-जाता, लिफ्टकी 
चढ़ना-उतरना, हजारों मील दूरीपर बोले जानेवाले शब्दोंकों खुनता; 
हजारों मील दूरीपर होनेवाले नाटक आदिकों देखना, शरीरके' 
भीतरका चित्र लेना, ऋषसमयमे ही बढ़े-से-बड़ा हिसाव कर लेनी, 
आदि-आदि ये सभी कारये विभिग्न-विमिन्न यन्‍्तरोके दया होते हैं | परन्ठु 
उन सभी यन्ह्रोंगें शक्ति बिजलीकी ही होती है ! बिजलीकी शक्तिके 
बिता वे यन्त्र खयं काम कर ही नहीं सकते; क्योंकि उन बन्‍्तरोमें 
बिजलीको छोइऋर कोई सामर्श्य नहीं है | ऐसे ही संसारमें जो 
कुछ पर्व हो रह है भर्थात्‌ अनन्त ब्ह्माण्डोंका सर्जेन, पाल 
ओर संहार, खर्गादि छोकोंमें और नरकोंमें पुण्य-पापके फलका भोग, 
तरह-तरहकी विचित्र परिस्थितियाँ और घटनाएं, तरह-तरहकी 
आक्तियाँ, वेष-भूण, खमाव आदि जो कुछ हो रहा है, वह सक- 
का-सब ग्रकृतिकि द्वारा ही हो रहा है। पर वास्तवमें हो रहा है 
भगवान्‌की भष्यक्षता भर्थात्‌ सत्ता-एक्वतिसे ही | मगबानकी सत्ता 
स्ट्ृतिके बिना प्रकृति ऐसे विचित्र काम कर ही नहीं सकती; क्योंकि 
भगवानूकी छोड़कर प्रक्ृृतिमें ऐसी खतन्त्र सामथ्य ही नहीं है कि 
जिससे वह ऐसे-ऐसे काम कर सके ? तात्पयय यह हुआ कि जैसे 
बिजलीमें सब शजियाँ हैं, पर वे मशीनोके द्वारा ही प्रकट होती हैं, 
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ऐसे ही भावानमें अनन्त शक्तियाँ मौजूद हैं, पर वे प्रकृतिक द्वारा 
दी प्रकट द्वोती हैं । 


भगवान्‌ संत्तारकी रचना प्रकृतिकों छेकर करते हैं; और 
प्रकृति संसारवी रचना मायानकी अध्क्षताओं करती है | पगवात्‌ 
भष्श्ष हैं--उसी हेतुसे अगतका विवि परिवतन होता है--- 
देतुतानेन जगद्धिपरिवर्तते? | वह विविध पत्ितंन क्या है? 
जबतऊ प्राणियोंका ग्रकृति और प्रकृतिके कार्य शर्तरेके साथ मैं? 
ओर 'मेए-पन बना हुआ है, तवतक उनका विविध परिनेत होता 
ही रहता दे भर्यात्‌ कभी किसी छोकमें तो कमी किसी छोकमें, 
कभी किसी शरीरने तो कभी किसी शरीर पर्ितन द्वोता दी 
रदता है | हात्पर्प हुआ कि माय्आतिके बिना उन प्रामियोंकी की 
भी स्थायी घ्िंति नहीं होती | अति उनको जन्म-मरणके चकरमें 
दरदम घुमाती ही रहतो है ( गीता ९ | ३ ) 

सभी प्राणी मगवानमें स्थित होनेसे भगवानकों तो प्राप्त हैं, 
पर जब वे अपनेको भगवानमें न मानकर प्रकृतिमें मान हेते हैं 
भर्यात्‌ प्रकृतिक कार्यके साथ में! और 'मेरापनका सम्बन्ध मान 
रेते हैं, तो वे प्रकृतिकों प्राप्त हो जाते हैं। फिर मगवानकी 
अध्यक्षतामें प्रक्रि उनके शरोरकों उत्पन्न और छोन करता रहती 
है ! वास्वर्म देखा जाय तो इन आशियोंको हाप्पल और छीन 
वरनेदी शक्ति प्रकृतिमे नही है; क्योंकि वह जड़ है। यह खयं भी 
जन्मतानाता नहों है; क्योंकि परमात्माका अंश होनेसे स्वर्य 
खविनाशी दे, चेतन है, निर्मिकार है। पन्‍्तु प्रृतिमन्य पदा्ोक्े 
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साथ मैं-मेरापतका सम्बन्ध जोड़कर, उनके पर्व होकर इसनों 
जन्मना-मरना पड़ता है अर्थात्‌ नये-तये शरीर धारण करने और 
छोड़ने पड़ते हैं । 


जगत्‌-मात्रकी उत्पत्ति, स्थिति और ग्र्यका जो संचालन 
होता है, वह सब ग्रकृतिते द्वी द्योता है, प्रकृतिमें ही होता हे और 
प्रुतिका ही होता है । परन्तु उसग्रह्ृमतिक्ो परमात्मासे ही सत्ता- 
स्फूर्ति मिलती है। परमात्मासे सत्ता-रफ्ृ्ति मिलनेपर भी परमात्मा 
कर्तृत्व नहीं आता । जैसे, सूर्यके प्रकाश्में सभी प्राणी स्व कम 
करते हैं ओर उनके करमोंमें विहित तथा निषिद्ध सब तरह॒की 
क्रियाएँ होती हैं| उन कर्मोके अनुसार ही प्राणी अजुकूछ-प्रति- 
कूछ परिस्थितियोंका अनुभव करते हैं अर्थात्‌ कोई छुखी है तो कोई 
दुखी है; कोई ऊँचा है तो कोई नीचा है, कोई किसी लोकमें 
है तो कोई किसी लोकमें है, कोई किस वण-भाश्रममें है तो कोई 
किस वण-आश्रममें है आदि -तरह-तरहका परिवतन होता है। 
पर्तु सुय और उसका प्रकाश ज्यों-का-्यों ही रहता है। उसमे 
कभी किद्िन्मात्र भी कोई अन्तर नहीं आता । ऐसे ही संसारमें . 
विशिध अ्रकारका पसितन हो रहा है, पर परमात्मा और उनका 
अंश जीवात्मा ज्यों-केल्यों ही रहते हैं | वास्तवमें अपने स्वरूपमें 
किश्निन्मात्र भी परितेन न है, न हुआ, न होगा और न हो ही 
सकता है । केवछ परिवितनशील संसारके साथ अपना सम्बन्ध 
माननेसे अर्थात्‌ तादात्म्य, ममता और कामना केसे ही संसारका 
पर्ितन अपुनेमे होता हुआ प्रतीत होता है | अगर यह प्राणी: 
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जिन भगवानकी अध्यक्षतामें सत्र पस़ितन होता है, उनके साथ 
अपनी वासविक एकता मान ले ( जो कि स्वतःसिद्ध है ) तो 
भाषानके साथ इसका जो वास्तविक प्रेम है, वह खत; 
प्रकट दो आयगा। 
छंम्मूत्घू+- 
जो नित्य-निर्तर अपने-आपमें हीं स्थित रहते है, जिम्मके 
आश्रयत्ते अक्ृति पृम रही है और संत्तारमात्रका परिवर्तित हो रहा 
है, ऐसे परमात्मक्री तरफ दृष्टि न डालकर जो उत्टे चढोे हैं, 
उनक्रावर्शन अगले दो श्लोड्ोंमें करते है | 
इलोफ--- 
अवज्ञानन्ति माँ मूढा भाजुर्षी तनुमाधितम। 
पर भसावमजानन्ती मम भूतमहेश्वरम्‌ ॥ ११ ॥ 


अर्प-- 
मूल॑छोग मेरे सम्पूर्ण प्राणियेंके मद्ान्‌ इंधरूप परमभाब- 
को ने जानते हुए भेरेको मनुष्यशरीरके आश्रित मानकर भीत्‌ 
साधारण मनुष्य मानकर मेरी अवज्ञा करते हैं| 
व्याख्या 
धर भावमजानन्तों मम्र भूतमद्रेश्य रमः--जिसकी सत्ता- 
स्कृति पावर प्रकृति अनन्त हह्माण्डोंकी रचना करती है, चर- 
अचर, स्थावर-जड्म प्राणियोंकों पेदा करती है, जो प्रकृति भौर 
बसके का्यमात्रका पंचाठक, प्रवर्तक, झातक ओर प्लोक्षक है; 
जिसकी दच्छाके दिना दृक्षका पत्ता भी नहीं हिलता; भाणी गपने 
कर्मोके धनुतार जिन-जिन लोकोंमं जाते हैं, उन-उन लोकोंमें 
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जो शाह्नविहित कर्म अनुकूल परिशिति प्राप्त करतेकी इच्छासे 
सकाममावर के किये जते हैं, वें ही कर्म व्य होते हैं अर्थात्‌ संत- 
कूल देनेवाले नहीं होते । पल्तु जो कम भगवानके, डिये, भगवानकी 
असब्नताके छिये किये जाते हैं और जे: कर्म मगवानके,भपण किये जाते 
हैं, वे कर्म निष्फुल नहीं होते अर्थ्ते नाशबान्‌ 08 देनेवाले नहीं 
होते, प्रद्युत सत्‌-फल देनेवाले हो जाते हैं---कर्म चेच तदथीय 

खद्त्येवाभिधीयते! ५ गीवी १७ | २७ )। । 
सनरहवें अध्यायके अट्टाईसवें इकोकमें भी भगवानने कहा है कि 
'जिनकी मेरेमें श्रद्धा नहीं है अर्थात्‌ जो मेरेसे विध्ुख हैं, उनके द्वारा 
किये गये यज्ञ, दान, तप आदि सभी कर्म भसत्‌ होते हैं अर्थात्‌ 
मेते प्राप्ति करामेवाले नहीं होते | उन कर्मोंका इस जन्ममें ओर 
मरनेके बाद भी ( परकोकमें ) स्थायी फल नहीं मिलता अर्थात्‌ जो 
कुछ फल मिलता है, विनाशी ही मिछता है# | इस वास्ते उनके वे 

सब काम च्यथ ही हैं । 

कोषज्ञाना/--उनके सव ज्ञान व्यर्थ हैं। भगवावसे विमुख 
होकर उन्होंने संसारकी सब भाषाएँ सीख वीं, सब लिपियाँ सीख 
छीं, तरह-तरह॒की कछाएँ सीख ली, तरह-तरहकी विद्याओंका ज्ञाव 
प्राप्त कर लिया, कई तरहके आविष्कार कर छिये, अनन्त प्रकारदे 
ज्ञान ग्राप्त कर लिये, पर इससे उनका कल्याण नहीं होगा, जन्म- 
मरण नहीं छूठेगा । इस वास्ते वे सब्र ज्ञान निष्फल हैं | 
# अशभ्रद्धया हुते दर्च तपसप्त॑ इझत॑ च यत्‌। 


असदिलुच्यते पाथ बच तत्पेत्य नो इह ४ 
(ग्रीवा १७ [२८ ) 





'फमबक 
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'विचेतसः इनको सास्असार, ।नित्य-अनित्य, छामहानि, 
कर्तव्य-अकर्तन्‍्य, मुक्ति-बन्चन भादि आरतोंका ज्ञान नहीं है। इस 
प्रकारकी वेहोशीमें वे संसारका कितना ही ज्ञान-सम्पादन वर; वह 
पत्र निर्यक ही होगा । जेंसे, हिसाब करते समय एक भंक्रकी मी 
भूछ हो जाय तो दिसाव कमी सही नहीं आता, सब गलत दो 
जाता है, ऐसे ही जो भगयानूसे बिधुख्त हो गये हैं, वे कुछ भी ज्ाव- 
सम्पादन करें, वह सब्र गत होगा और परतनकी तरफ ही छे 
जायगा 

'राश्षसोमालुर्री चेंच प्रकृति मोहिनीं धिताः--ऐसे वे अविवेकी 
और भगबानसे विमुख मनुष्य भाधुरी, राक्षत्ती और मोहिनी प्रकृति 
भर्थात्‌ खमावका आश्रय लेते हैं | 

जो मनुप्य अपना स्वार्य सिद्ध बरनेगें, अपनी कामनाएूर्ति 
करनेमें ही लगे रहते हैं, अपने प्रागोंका पोषण करनलेमें ही छगे 
रहते हैं, दूसरोंक्ों कितना दुःख हो रहा है, दूसरोंफा कितना नुक्सान 
हो रहा दै--इसओ_ी पसा ही नहीं वरते, वे 'आधुरीः समावत्ाले 
होते हैं । 

मिनके खाथमें, कामनायूतिमें बाधा छग जाती है, उनको गुत्सा 
जा जाता दे और गुस्से आकर वे अपना साथ सिद्ध करनेके डिये 
वूसपरेफा नुक्सान वर देते हैं, दूसरेंफा नाश कर देते हैं, वे दाक्षत्तीः 
खभायवाले होते हैं | 

जिसमें भपना न ख्ार्य हे, न परमार्थ है और न बैर है, फिर 
भी बिना किसी कारणके जो दूस्रोंका नुक्सान कर देते हैं, दूसों- 
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को कष्ट देते हैं ( जैसे, उड़ते हुए पक्षीकों गोडी मार दी, सोते 
हुए कुत्तेको छाठी मार दी और फिर राजी हो गये ), वे 'भोहिनी? 
खमाबवबाले होते हैं । 

पत्मात्मासे विभुख होकर वेखल अपने प्राणोंको रखनेकी अथात्‌ 
सुखपूवक जीनेकी जो इच्छा होती है, वह आहुरी प्रकृति है। ऊर 
जो तीन प्रकारकी प्रकृति ( आसुरी, , राक्षती और मोहिनी ) 
बतायी गयी है, उसके मूलमें आसुरी प्रकृति दी है अर्यात्‌ आहुरी 
सम्पत्ति ही सत्रका मूछ है | एक आपउुरी-सम्पत्तिके आश्रित होनेपर 
राक्षसी भोर मोहिनी प्रकृति भी खाभाविक आ जाती है । कारणकि 
उत्पत्ति-विनाशशील पदार्थोका ध्येय होनेसे सब अनर्थ-परम्परा आ ही 
जाती है । उसी आछुरी-सम्पत्तिके तीन भेद यहाँ बताये गये हैं--- 
कामताकी प्रबानतावालोंक्री 'आधुरीः, क्रोबकी प्रधानताबालेंकी 
“क्षसी? और मोह-(मूढ़ता- ) की प्रधानतावालोंकी 'मोहिनीः प्रद्धति 
होती है। तात्पय है कि कामनावी प्रधानता होनेसे आहुरी प्रकृति 
आती है | जहाँ कामनाकी प्रवानता होती है, वहाँ राक्षप्ती प्रकृति - 
क्रोध आ ही जाता है--..'कामास्कोधो 5मिज्ञायते? (रीता २ | ६२) 
ओर जहाँ क्रोध आता है, वहाँ मोहिनी प्रकृति ( मोह ) आ ही जाती 
है-.'क्रोधारूवति खम्मोह? (२ | ६३ ) | यह सम्मोह लोभसे 
भी होता है और मूछ॑तासे भी होता है। 


सम्बन्ध--- 


चौथे श्लोकसे लेकर दसवें इ्लोकतक भगवानूने अपने प्रभाव, 
सामथ्य आदिका वर्णन क्रिया | उत्त प्रभावज्ञों नयाननेवालोंका 


खोक १३ ] गीवाकी राजविया ३१५ 


वर्णन तो ग्याद्‌इवें और वारहवें श्छोझमें कर दिया | अब उच्च 
गथावकों जानकर भजन करनेशलोंका वर्णन अगले श्लोक 
करते हैं । 

इलीक--- 

मद्दात्मानस्तु मां पार्थ देवीं प्रकतिमाश्रिताः । 

भज़स्त्यनन्थमतसों छात्वा. भूतादिमव्ययम्‌ ॥ रे ॥ 

अर्थ--- 
पल्तु दे प्रयानन्दन ! देवी प्रकृतिके भ्ाश्रित मद्दात्मालेग मेरे- 
को सम्पूर्ण प्राणियोंका आदि और अपिनाशी समझकर अनन्यमनसे 
मेगा मज्न कंतते हैं। 
ब्यास्या-- 

'मरद्दास्मानस्तु माँ पार्थ दैंवीं प्रकतिमाश्रिता/-- 
पूवश्लोकमें जिन आसुरी, राक्षती और मोहिनी खभावके भाश्रित 
मूहलोगोका वर्णन किया था, उनसे देवी-सम्पत्तिके भाश्रित 
महात्माओंकी विलक्षणता बतामैके लिये ही यहाँ धुः पद 
आया हैं । 

देवी प्रकृतिम! भर्यात्‌ देंवी-सम्पत्तिमें 'देव” नाम परमात्माका 
है, और परमात्माकी सम्पत्ति देवी-सम्पत्ति कहछाती है। परमात्मा 
धसद्‌ हैं इस बास्ते परमात्माकी प्राप्ति करनेवाले जितने गुण और 
आचरण हैं, उनके साथ “तत! शब्द छाता है अर्थात्‌ वे सदृयुण 
शोर सदाचार बढ़दाते हैं। जितने भी संदगुण-सदाचार हैं, वे 
सब-फेसत्र मगवत्खरूप हैं अर्थात्‌ वे सभी भगवानके ही खमाव हैं 
और स्वभाव होनेसे ही उनको "प्रकृति कहा गया है| इस वास्ते 
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. देवी प्रकृतिका आश्रय लेना भी मगवानका ही आश्रय 
लेना है | | 

देंबी-सम्पत्तिके जितने भी गुण हैं ( गीता १६॥ १--३ » 
वे सभी सामान्य गुण हैं और स्वतः सिद्ध हैं कर्थात्‌ इन गुर्णोपर 
सभी प्राणियोंका पूरा अधिकार है। भव कोई इन गुणोंका आश्रय 
ले या न ले---यह तो ग्राणियोंपर निर्भर है; परन्तु जो इनका आश्रय 
लेकर परमात्माकी तरफ चलते हैं, वे अपना कल्याण कर 
लेते हैं। 

एक खोज होती है और एक उत्पत्ति होती है | खोज नित्य- 
तलवकी होती है, जो कि पहलेसे ही है | जिस वस्तुकी उत्पत्ति 
होती है, वह नए होनेवाली होती है | देवी-सम्पत्तिके जितने संदूगुण- 
सदाचार हैं, उनको भगवानके और भगवत्त्वरूप समझकर घारण 
करना, उनका आश्रय लेना “खोज? है | कारण कवि ये किसीके उत्पन्न 
किये हुए नहीं हैं अर्थात्‌ ये किसीक्ी व्यक्तिगत उपज, बपौती नहीं 
हैं ।जो इन गुणोंको अपने पुरुपार्थके द्वारा उपार्जित मानता है 
अर्थात्‌ स्वाभाविक न मानकर अपने वनाये हुए मानता है, उसको इन 
गुणोंका अभिमान होता है | यह अभिमान ही वास्तवमें ग्राणीकी 
व्यक्तिगत उपज है, जो उत्पन्न और नष्ट होनेवाली है । 

जब मनुष्य दंवी गुणोंको अपने बलके द्वारा उपार्जित मानता 
है, ओर “में सत्य ब्रोढता हूँ, दूसरे सत्य नहीं नहीं बोलते? -- इस 
तरह दूसरोंकी अपेक्षा अपनेमें विशेषता मानता है, तब उसमें इन 
गुणोंका अमिमान पेंदा हो जाता है | पल्तु इन गुणोंको केबछ 
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भगयानके ही गुण माननेसे और भगयत्स्वरूप समझकर इनऊा आश्रय 
लेनेसे अभिमान पेदा नहीं होता । 


दवी-सम्पत्तिके अधूरेपनमे ही अभिमान पैदा द्ोता छे । देवी 
सम्पत्तिफे ( अपनेमें ) पूर्ण होनेपर अमिमान पेंदा नहीं होता । 
जैसे, क्सीफो 'े सत्ययाठी हूँः---इसका अभिमान होता है, तो 
ठसमे सत्यमाषणफे साथ-साथ आशिक असत्यमापण मी दै | अगर 
सर्वेया सत्यभाषण हो तो ५ सत्य वोडनेवाल हुँ'--इस्का अभिमान 
नहीं हो मफता, प्रत्युत उसका यह भात्र रहेगा झि “मे सत्ययादी 
हैँ तो मे असय ऊँसे वोठ सकता हूँ 


मनुप्यम देवी सम्पत्ति तभी प्रकट होती हूं, जब उसका उद्देश्य 
केयठ भगप्श्माष्तिका हो जाता है | भयतआतिओे श्यि देयी गुणोका 
आश्रय लेकर ही वह परमात्माफी तरफ बढ सकता है। देवी 
गुणारा आश्रय ल्नेसे उसमें अमिमान नहीं आता, प्रः्युत नम्रता, 
सरलता, निरमिमानता आती है और साधनमें नित्य नया उत्साह 
बदता रहता € | 


जो मनुष्य मंगयानसे विमुप होमर उत्पत्ति उिनाशशाल 
मोगों और नझ्ले सम्रहमे छो हुए है, वे 'अन्यात्मा? हैं अर्थात्‌ मूह 
हैं, परन्‍तु जिन्होंने मगयानूवा आश्रय स्था है, जिनकी मूढ़ता चली 
गयीद्वे ओर जिन्होंने. केयल प्रभुझे साथ अपना सम्बन्ध जोड लिया 
है, तो महानऊे साथ समन जोडनेसे, साय-तत्तयी तरफ़ ही लक्ष्य 
दीनेमे वे पहामा! हे अर्थात्‌ महान, उदार आत्मायाडे है। 


गी० रा० थि० ६२०-- 


श्शेट गीताकी राजविदया [ झ०९ 


भजन्त्यनन्यमनलो बज्ञात्वा भूतादिमव्ययम---मैं सम्पूण 
प्राणियोंका आदि हैँ और अविनाशी हूँ | तात्पय है कि संसार उत्पन्न 
नहीं हुआ था, उस समयमें में था ओर सब संसार छीन हो जायगा; 
उस समयमें भी में रूँगा---ऐसा में अनादि-अनन्‍त हूं। अनन्त ब्रह्माण्ड, 
अनन्त सष्टियाँ, अनन्त स्थावर-बड्गम प्राणी मेरेसे उत्पन्न होते हैं, मेरेंमें 
ही स्थित रहते हैं, मेरे द्वारा ही पालित होते हैं और मेरेमें ही छीन होते हैं 
परलतु मैं ज्यों-ऋ्यों निर्विकार रहता हूँ अर्थात्‌ मेरेंगे कभी किश्विस्मात्र 
भी कमी नहीं आती | 

सांसारिक बस्तुओंका यह वियम है कि किसी वस्तुसे कोई 
चीज उत्पन्न होती है, तो उस वरतुमें कमी आ जाती है; जेसे-- 
मिट्टीसे घड़े पैदा होनेपर मिट॒दीमें कमी आ जाती है, सोनेसे गहने 
पैठा होनेपर सोनेमें कमी आ जाती है, आदि । परन्तु मेरेसे अनन्त 
सृप्टियाँ पैठा होनेपर भी मेरेंमे किश्चिन्मात्र भी कमी नहीं आती; क्योंकि 
में सबका अव्यय बीज हुँ (गीता ९ | १८)। जिन पुरुषोंने 
मेरेकी अनादि ओर अव्यय जान छिया है, वे अनन्यमनसे मेरा ही 
भजन करते हैं । 

जो जिसके महत्तकी जितना अधिक जानता दे, वह उतना 
दी अधिक उसमें छग जाता है। जिन्होंने भगवानको सर्वोपरि 
जान लिया है, वे. भगवानमें ही ला जाते हैं । उत्तकी पहचानके 
लिये यहाँ “अनतस्यम्॒बसः पद आया है | उनका मन भगवानूमें 
ही लीव हो जानेसे उनकी इत्ति इस छोकके और परव्ोकके 
भोगोंकी तरफ कमी नहीं जाती । भोगेमिं उनकी महत्ववुद्धि 
नहीं रहती | 
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अनन्य मनय्राढए होनेया तात्यय है कि उनके मनमें अन्यफा 
आंभ्रय नहीं ६, भहात नहीं है, भरोप्ता नहीं ४, अन्य फिमीमें 
आकर्षण नहीं हैँ और पेर्ड भगयानमें ही अपनापन हे। इस 
प्रकार अतन्यमनसे वे भगयानका मजन वरते हैं । 

मयनूरा भजन जिसी तहूसे ऊिया जाय, वो उससे छाभ 
होता है | परल्तु भगवानके साथ अनन्य होयर 'में भगयानका हूँ 
और भगयान्‌ मरे हैं? ऐसा सम्बंध जोड़कर थोढा भी भजन जिया 
जाय, तो उप्तसे यहुत लाम होता है। कारण मे अपनेपनका 
सम्ब पं ( गबरूप होनेसे ) नित्य निरन्‍्तर झता हे, जय वि फियाया 
सम्बन्ध नित्य निरलर नहीं रहता, पिया उठते ही उत्तका सम्बन्ध 
उठ जाता ६। इस पारते समझे भादि और अख्नाशी परमामा 
भरे हैं और मैं उनया हूँ--एसा जितने मान छिया है, वह 
अपने-आपयरो भगयानओे चरणेमि अर्पित करके शरीर, इम्द्रिया, मन, 
बुद्गिसि जो कुछ भी शारीरिक, व्यावहास्ति, छोकिफ, बेंदिक, 
पारमार्थिव बाय बरता है वह सत्र मजनझपसे प्रमुपी प्रसनताके 
न्यि ही होता ६--यही उसका अनन्यमनसे मजन करना हैं ) 
न्स॒या बर्गन गीनामें जगह जगह हुआ €#। 
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#& अनयनता सतत यो मा स्मरति निष्यश ! 
तत्याद सलभ फ्रथ निल्यपुक्तस्थ थोगिन ॥ 


(८६१४) 
अनन्यादिच तयन्तोी मां ये चना... परगुपामत ! 


तथा निष्यामियुकत्ताना योगललेम वरद्ाम्यइम 8 
(९ | २११ ) 
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इलोक--- 
सतत कीतयन्तों माँ यतन्तद्॒च॒ डढब्ताः । 
नमस्यन्तदच मां भषत्या नित्ययुक्ता उपासते ॥ १४ ॥ 


नित्य-( मेरेमें ) युक्त पुरुष छडत्नती होकर छगनपूर्वक 
साथनमें छगे हुए और भक्तिपूर्वक करीवेन करते हुए तथा नमस्कार 
करते हुए निरन्तर मेरी उपासना करते हैं ' 

व्याख्या-- 

'नित्ययुक्ताः-- मात्र मनुष्य भगवानम ही नित्ययुक्त रह 
सकते हैं, हरदम ढगे रह सकते हैं, सांसारिक भोगों और संग्रहमें 
नहीं । कारण कि समय-समयपर भोगोंसे भी रछानि होती हैं 
और संग्रहसे भी डपरति होती है । परन्तु भगवानूक्ी प्राप्तिका, 
भगवानकी तरफ चलनेका जो एक उद्देश्य बनता है, एक इढ़े 
बिचार होता है, उप्तमें कमी भी फरक नहीं पड़ता | 

भोग ओर संग्रहमें छगो हुए मलुप्य तो भगवानके भक्त बन 
सकते हैं, पर भगवान्‌के अनन्य भक्त भी मोगी और संग्रही नहीं 
बनते । किसी विशेष घटनाके कारण कभी वे भोगी और संमग्रही 

ये तु सर्वाणि कर्माणि मयि संन्यस्थ मत्यराः। 
अनन्येनेव बोगेन मां ध्यायन्त  उपासते ॥ 


(१२।६ ) 
मां च बोब्ब्यभिचारेण भक्तियोगन सेवते। 
स॒ गुणान्समतीत्येतान्त्ह्मभूबाव ऋस्‍्पते ॥ 


( १४ | २६ ) 
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बन भी जायें, तो भी वे मोग ओर सम्रहमें टिक नहीं सकेंगे | 
उनको बडे जोरसे धक्का छगेगा तो वे भगयानयों पुकार उठेगे, 
और तम्परतासे पुन साग्नमें लग जायेंगे | इसज्ना क्रारण यह ह 
कि भगयानका अश्य होनेसे प्राणीका भगनानके साथ अखण्ड सम्बन्ध 
है। प्राणी जबतक उस सम्बन्पफों नहीं पहचानता, तमीतक 
चह भगयानूसे मुख रहता हे, अपनेफों मगयानसे अछ्ग मानता 
है | परन्तु जय यह भगवानऊे साथ अपने नित्य पम्बन्धफो 
पहचान छेना दे, तो फिर पह भगगनके सम्मुख हो जाता 
है, भगवानूसे अन्ग नहीं रह सकता और उप्तनोीं भगवानके 
सम्बन्पफी ग्रिस्मृति भी नहीं होती--यही उस्तका “निययुक्तः 
रहना हे | 

इस प्राणीका भगवानके साथ “मैं भगवानूऊा हैँ ओर मंगयान्‌ 
मेरे है---ऐसा जो खयका सम्बन्ध हे, बह जाप्रत, खप्न और 
सुपुमि--इन अयस्थाओंमें, एकान्तमे भजन-ध्यान करते हुए अबया 
सेगरूपसे ससारफे सत्र राम करते हुए भी कभी खण्टित नहीं 
होता, अटल्ख्पसे सदा ही बना रहता हे । जेसे मनुष्य अपने हो 
जिप्त मायापता मान लेता दे, सत्र काम करते हुए भी उसका 
में क्षपुफरा छड़का हूँ? यह भातर सदा बना रहता है | उसओो 
याद रहे चाष्ट न रहे, यह याद करे चाहे न करे, पर यह भाय 
हरदम रहता दूं, क्योंकि भी अमुकफा लड़का हूँ, यह माय उसके 
मं? परम वेठ गया है ।एसे ही जो “अनादि, अग्िनाशी, प्रोंपरि 
भायान ही मेरे हैं और मैं उनका ही हूँ इस वास्तप्रिकताकों 
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जान लेता है, मान लेता है, तो यह भाव हरदम बना रहता है । 
इस प्रकार भगवानके साथ भपना वास्तविक सम्बन्ध मान लेना ही 
#नित्ययुक्तः होना है । 

“इढबताः#--जो सांसारिक भोग ओर संग्रहमें छगे हुए हैं, 
वे जो कुछ नियम छेते हैं, वे नियम इढ़ नहीं होते । परन्तु जिन्होंने 
भीतरसे ही अपने 'मैं?-पनकों बदल दिया है कि में भगवानका हूँ 
और भगवान्‌ मेरे हैं), उनका यह दृढ़ निश्चय हो जाता है कि 
भगवानको प्राप्त करना ही हमारा मुझ्य काम है । दूसरे जितने 
काम हैं, उनमेंसे जो काम भगवद्माप्तिमें सहायक हैं, उनको तो 
करना है, पर जो सहायक नहों हैं, उनको नहीं करना है। तात्पय 
है कि हमें केबल भगवानकी तरफही चढना है, भगवानूका ही 
भजन करना है, संसारके भोगोंमें कभी जाना ६ी नहीं है । इस 
प्रकार उनके नियय बहुत इृढ़ होते हैं | इन नियमोंसे वे कमी 
विचलित नहीं होते; क्योंक्रि उनका उद्देश्य भगवान्‌का है और 
स्त्रयं भी भगवानके अंश हैं | उनके नियपरोंमें अद्ड़ता आनेका प्रइन 
ही नहीं है | अद्दता तो सांसारिक नियमेंमें ही आती है | 

पयतन्तश्र'---जेसे सांसारिक मनुप्य कुटुम्बरका पान करते 
हैं तो स्नेहपूवेक करते हैं, रुपये कमाते हैं तो छोभपूर्वक कमाते हैं, 
ऐसे ही भगवानके भक्त भगवस्माप्तिके लिये यत्न ( साधन ) करते 
हैं तो छगनपू्वक ही करते हैं | उनके प्रयत्न सांसारिक दीखते हुए 


 बु आरा पड भा हाए्  कणाााणणाआआथआखथखआखआख खा 
# सातवें अध्यायके अद्ठाईस्वे ब्लोकममे आया हुआ 'हृढ़बता? 
पद भी इसीका वाचक है | 
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भी वास्तममें सास्ारिक नहीं होते, क्योंकि उनके प्रवलमात्रता 
उद्देश्य मगपाम्‌ ही होते हैं | 
'सकत्या की्ेयप्तो माम!--वे मक्त प्रेमपू्षक कभी भगवान्‌- 
के नामफा यौर्तन करते है, कभी नाम-जप करते है, वभी पाठ 
बसे हैं, कभी नित्यकर्म करते है, कभी भगयक्षम्बन्धी बातें छुनाते 
हैं; भादि-आदि जो कुछ जणी-सम्बन्धी क्रियाएं बले हैं, वह संत 
भगवानूऊा ख्तोत्र ही होता है---स्तोन्राणि सी गिर/ 
ननमस्यस्तख्थ'--वे मक्तिपूषक मगवानकों नमरकार कहते हैं 
भर्याद्‌ उनमें सदगुण-सदाचार भाते हैं, उनके द्वात मंगपानऊे अनु 
कूद कोई चेट्ा होती हे; तो वे इस भायसे मगगानकों नमध्कार करते 
हैं कि 'हे नाथ ! यह सब भापयी इपासे दी दो रहा है। आपकी 
तरफ इतनी अभिरुचि और तत्यरता मेरे उच्चोगसे नहीं हुई हे | इस 
वास्‍्ते इन सदृगुण-सदाचर्रियो, इस साथनवों आपवी कृपासे हा 
समझा में तो धापयो केपल नमस्कार ही पर सकता हैं । 
क्षतत मां उपासते'-../इस प्रकार मेरे अनन्यमक्त निरेन्‍्तर 
मेरी उपासना बरते हैं | निरन्तर उपासना करनेका तात्पर्य है कि वे 
कीतन-नमध्यार भादिके स्ित्राय जो भी खाता पीना, सोना जगना 
दया व्यापार करना, खेती बरना आदि साथारण क्रियाएँ करते हैं 
उन संको भी मेरे लिये ही करते हैं। उनकी सम्पूर्ण डीकिक 
पारमानिक क्रियाएं बेवल मेरे उद्देश्यसे, मेरी प्रसन्‍्न्ताके लिये ही 
दोती हैं । 
सम्जन्व 


अनित्य सतपारते सम्म्थ-विच्छेद करके गिल्म-तत्पकी तरफ़ 
चलनेवाले साधक कई प्रकारके होत हैं । उनमेंते मक्तित सापकोशा 
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वर्णन पिछले दो रहकोंमें कर दिया, अब दूसरे साधकरॉका वर्णन 
अग्रले इलोकर्में करते हैं | 
एडोंक--- 
ज्ञानग्रक्षेत चाप्यन्य यजन्तोी मामुपाखते । 
एकत्वेन प्ृथकत्वेत चहुधा विश्वतोमुखम॥ १५ ॥ 
अर्थ--- 

दूसरे साथक झानयज्ञके द्वारा एक्ीपावसे ( अमेठ मावसे ) मेरा 
पूजन करते हुर मेरी उपासना करते हैं और दूसरे कई साधक 
अपनेको पथक मानव ( सेन्य-सेवकर्माबसे ) चारों तरफ मुखवाले 
मेरे वितट्रूपकी अर्थात्‌ संसारको नेश विशदरूष मानकर मेरी अनेक 
प्रकारसे उपासना करते हैं । 

व्यास्य[-- 

[ जेसे, भूखे आदमियोंकी भूख एक होती हैं और गोजन करने- 
बर सबकी तृप्ति भी रक होती है; परन्तु उतकी भोजनके पदार्थोकी 
रुचि भिन्न-भिन्न होती है | ऐसे ही पर्चितनशीछ अनित्व संसतारकी 
तरफ लगे हुए लोग कुछ भी करते हैं, पर उनकी लृत्ति नहीं होती, 
वे अभावम्रत्त ही रहते हैं । इस वास्ते जब वे लंतारले बिुख होकर 
केनल परमात्माकी तरऊ ही चढते हैं, तो परमात्माकी प्राप्ति होनेश्र 
उत्त सबकी तृप्ति हो जाती है अर्थात्‌ वे ऋतक्रत्य, ज्ञात-जातव्य और 
प्रप्तआप्तव्य हो जातें हैं। परन्तु उनकी रुचि, योग्यता, श्रद्धा 


विश्वास आदि भिन्‍न-धिन्‍न होते हैं | इस बास्ते उसकी उपासनाएँ 
भी प्लिन्त-मिन्त होती हैं । ] 
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ज्ानतयशेन चाध्यन्ये यजन्तों मामुपासते एकत्वेना-- 
कई ज्ञानयोगी साधक ज्ञानय्जसे अर्थात्‌ वियेझपूषेक असतका त्याग 
करतें हुए सबत्र व्यापक परमात्मनत्तकों और अपने वास्तविक स्वरूप- 
को एक मानते हुए मेरे निमुध-निशाकार खखूपकी उपासना 
करते हैं। 

इस परिततनशील ससारको कोई स्वतस्त्र सत्ता नहीं है; क्योंकि 
यह संसार पहले अभावरूपसे था ओर क्षत भी अभावमें जा रहा है | 
अतः यह अमावरूप ही हे । जिससे सप्तार उत्पन्न हुआ हे, जिसके 
आधित दे और जिससे प्रफाशित द्वोना है. उस परमात्माक्री सत्तासे 
ही इसकी सत्ता प्रतीत हो रदी €। उस फरमात्माके साथ हमारी 
एकता है---इस प्रक्नार उस परमात्माक्ती तरफ नित्य निरन्तर दृष्टि 
रखना ही र॒फ्ीमायसे मेरी ठपासना करना है । 


यहाँ 'यजन्तः पदका तापये दे क्रि उनके मीतर केवल 
परमामनत्तफा ही आदर है---यही उनका पूजन हे । 


'पृथक्त्वेन वहुधा विश्वतोमुखमः--ऐसे ही कई कमगोमी 
पावक अवनेफों सेवक मानकर और मात्र सत्तारकों भगयानोका 
रिरद्‌ रूप मानकर अपने अरी6 इच्द्ियाँ, मन, बुद्धि आदिकी सब्पूर्ण 
क्रियाओंको तथा परदा्थोकों सुमारफी सेवामें ही छगा देते है | इन 
सबको छुख केसे हो, सबका दुख केसे मिटे, इनकी सेव कैसे 
बने--ऐसी पिचारधारसे वे अपने तन, मन, धन आदिसे जनता- 
जनादंनकी सेयामें द्वी छगे रहते हैं । भगवक्ृपासे उनझो पृर्णताकी 
प्राणि हो शाती है । 
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सम्बन्ध--- 
जब सभी. उपासनाएँ अलग-अलग हैं; तो फिर सभी 
उपासनाएँ आपकी केसे हुई ? इसपर अगले चार श्छोक 
क्दते हैं | 


इलोक--- 
अहं. ऋतुरह॑ यक्षः खधाहमहमोपघम्‌। 
भम्वो5हमहमेवाज्यमहमग्निरहूं॑ हुतम्‌ ॥ १६ ॥ # 


पिताहमस्य जगतों माता घाता पितामहः । 

चेच॑ पवित्रमोड्डार ऋक्साम यजुरेव च॥ २७ ॥ 

गतिभता प्रभु: साक्षी निवासः शरण सुदृत्‌ | 

प्रभवः प्रलयः स्थान लिधान वीज्ञपव्ययस्‌ ॥ १८ ॥ 

अर्थ-- 

तु में हूँ, यक्ष मैं हूँ, स्वधा में हूँ, औपध में हैँ, मन्त्र में 
हूँ, घृत मैं हूँ, अग्नि में हूँ और हबनरूप क्रिया भी मैं हैं । जानने 
योग्य, पवित्र, आकार, ऋग्द, सापवेद और यजुबंद भी में ही हूँ । 
इस सम्पूर्ण जगतका पिता, घाता, माता, पितामह, गति, भर्ता, प्रभु, 
साक्षी, निवास, आश्रय, सुहृद्‌, उत्पत्ति-प्र्य-्थान, निधान तथा 
अविनाशी बीज भी में ही हूँ । 


हि लक आल जि आल फीस 32 कक मत कप तीन मिशन कि पहला व लक 

क# सातवें अध्यायसे चारहबे अध्यायतकके इस मध्यम पटकर्मे भगवानने 
अपनी भक्तिका ( उपासनाका ) बणन किया है और उससे 'अस्मतः 
अर्थात्‌ अहम मम» “या 'त्तः आदि शब्दोंका प्रयोग किया 
है । परन्तु यहाँ सोलह इलोकर्मे 'अस्मतः अर्थात्‌ अहम शब्दका 
प्रयोग आठ बार किया गया है । ध्यहमः शब्दका इतना अधिक 
प्रयोग इस घट्कफे दूसरे किसी भी ब्लोकमें नहीं किया गया है | 
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ब्याज्या-- 


[ अपनी रुचि, श्रद्गा उत्चामके अचुसार क्िसीकों भी साक्षात्त 
परमात्मावा खरूप मानकर उसके साथ सम्बन्ध ज़िया जाय, तो 
वास्तव चह सम्बन्ध सतके साथ हो हे; केवछ अपने मन-ुद्धिमें 
किश्विन्मात भी सन्‍्देद्द न हो | जैसे ज्ञानके द्वाग मनुष्य सब देश, 
काल, वस्तु, व्यक्ति भादिमे एक परमाप्मतत्तकों ही जानता दे । 
परमात्माफे पित्राप दूसरी यिसी वस्तु, व्यक्ति, घटना, परिम्थिति, 
क्रिया आदिदी फिल्निन्मात भी खतन्‍्त सत्ता नहीं है--इसमें उसको 
किश्निन्मात भी सन्देद्द नहीं होता | ऐसे ही भगगन्‌ रिराट्रूपसे 
अनेक रुपोंमें प्रकय हो रद हैं, जत सत्र झुठ भगगान:ही भगवान्‌ 
हैं--उसमें अपनेफों किल्निम्मात्र भी सन्देह नहीं होना चाहिये। 
कारण जि यह संत्र भगयान्‌ कैसे हो सकते हैं, यह सम्देह 
माधजक्ों वारतत्रिक तततसे, मुक्तिसे बश्चित कर देता द॑ और महान्‌ 
आफतमें फेसा देता ६ | इस बास्ते यह बात इृढतासे मान लें 
कि काय-कारणरूपसे, स्थूल-सूक्ष्रूपसे जो कुछ देखने, छुनने, 
समझने और मानमेमें आता है, वह सत्र बोेबछ भगवान्‌ दी हैं । 
इसी का्य-कारणरूपसे भगवान्‌क्की सबयापफ्ञाका वर्णन सोलहर्वेसे 
उन्नीसवे श्लोकतक करते हैं। ] 


'अह फ्रतुरदईं यश्ः खधादमहमीपधम्!ः--जो वैदिक 
रीतिसे किया जाय, बह 'त होता है [यह क्रतु मै ही हूँ। 
ओ स्मात ( पौराणिक ) रीतिसे क्रिया जाय, वह 'यज्ञः होता है, 
जिसको पश्चमहायज्ञ आदि स्मरात-क्म कहते हैं। रह यज्ञ में 
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डै | पितरेंके लिये जो अन्न अर्पण किया जाता है, उप्तको 'खबाः 
कहते हैं। वह स्वथा मैं ही हूँ । उन ऋत, यज्ञ और स्ववाके 
लिये आवश्यक जो शाकल्य है आर्थात्‌ बनस्पतियाँ हैं, वृथ्ियाँ हैं, 
तिल, चावल, जी, छुह्यात आदि ओऔषध है, वह ओपध भी में ही हूं 

'मन्तोष्हमहमेवाज्यमहमग्निरह॑ हुतमः--जिस मन्‍्त्रसे 
व्रातु, यज्ञ और स्ववा किये जाते हैं, वह मन्त्र भी में ही हूँ । 
यज्ञ आदिके लिये गो-घ्ृत आवश्यक होता है, वह घृत भी मैं ही हूँ । 
जिस आहवनीय अग्निमें होम किया जाता है, वह अग्नि भी में ही 
हूँ और हवन करनेकी क्रिया भी में ही हूँ । 

वेच्य पविन्रधोड्ञार ऋष्लाम यजुरेव चः-- वेदोंकी वतायी 
हुई जो ब्रिंवि है, उसका ठीक तरहसे जानना 'ेध! है | तात्पय 
है कि कामनापूर्तिके लिये अथवा कामवा-निदत्तिके छिये बेदिक 
ओर शाक्षीय जो कुछ क्रतु, यज्ञ आभादिका अनुष्ठान क्रिया जाता है, 
वह विधि-विधानसहिित साझ्ेपाज़ होना चाहिये; अतः विध-विधानकों 
जाननेयोग्य सब वातें 'वेबः कहलाती हैं, वह वेद्य मेरा स्वरूप है । 

यज्ञ, दान और तप--ये तीनों निष्काम पुरुषोंकों महान्‌ 
पत्रित्र करनेवाले हैं---..'वशो दान तबदचेव पाबतानि लनीविश[सः 
(१८ | ५)। इनमें जो हृव्य आदि बस्तुएँ ख् होती हैं, 
वेभी पवित्र हो जाती हैं ओर इनमें जो क्रिया की जाती है 
वह भी पवित्र हो जाती हैं | यह पवित्रता मेरा स्वरूप है | 

ऋतु, यज्ञ भादिका अबुष्ठान करनेके लिये जिन ऋचाओंका 
उच्चारण किया जाता है, उन सवमें सबसे पहले ५३४० का ही उच्चारण 
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जाता हैं। इसका उच्चारण करदेसे ही ऋचाए अरीए फड 
हैं। इस आस्ते ऋचाओंफों गायें और १३७१ अर्पात्‌ प्रणयज्ो 
सॉड बताया गया हैं । गीतामें भी कहा है कि पेदबादियोंरी यह, 
दान, तय आदि सभी कियाएं ५७०१ का उध्चारण करके ही आरस्भ 
होती हैं ( १७॥ २४ )। वैदिकोक्े विये प्रणका उष्चारण मुझ्य 
है । इस वास्ते भगवानने प्रणयफों अपना खरूप बताया ६ ! 

उन क्रतु, यह आदिवी बिपि बतानेवाले आशेद, सामतेद और 
यहु॑बद--ये तीनो वेट है। जिप्तमें नियताक्षखाले मन्त्रोफी ऋचाएँ 
होती हैं, उन ऋचाओंकि सप्ुदायकों ऋग्वेद! कद्दते हैं । जिस्तमें 
मरोंपहिित गानेमें आनेबाले मन्त्र होते हैं, वे सब्र मन्त्र 'सामवेद' 
कहलाते है | मिसमें अनियनाक्षए्वाऐे मन्त्र द्वोते है, मनन पजुवेद! 
कइदाते हैं | ये तीनो वेद भगपानके ही खण्प है | 

“पिताहमस्य जगतों माता घाता पित्ामहए--इत्त जए-चेतम, 
सावर-जड्मम आदि सम्पूर्ण संसारफों मै ही उत्पन्न करता हैँ--.. 
अहं बीजप्रदः पितए ( गीता १३ | ४ ) और बार-बार अज्तार 
लेकर में ही इसपी रक्षा करता हैँ। इस बारते में 'पिता' हूँ । 
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# जिन मन्त्रेम अख-दाख, भवन आदि निर्माण परनेबाली टोकिक 
विद्याओंशा वर्णन है; बे सप्र मत्य ध्यथववेद! फदछाते 2। ययररि अनु- 
समुझ्यार्थ पवः अव्ययसे अथर्पववेदया ग्रण्ण किया जा समता है तथापि 
उसमे छोतिक गियाओंका वर्णम होनेसे यह ऋतु, यश आदिफे अनुपानमें 
उसका नाम नहीं लिया गया । इसी फारणमे आगे बीसपे इफीणं ओोफोमे 
आये लेबियाए और लगीपर्ममजुप्रपन्ना? पदों भी हुए) साम) 
यशु:--इन तीनोंक़ा ही संकेत किया गया है । 
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ग्यारहवे अध्यायके तैंतालीसवे इजोकमें अजुनने भी कहा है कि आप 
ही इस चराचर जगतके पिता हैं?--'पितासि छोकस्य चराचरस्य? | 

इसे संसारको सब तरहसे मैं ही धारण करता हूँ ओर 
संसारमात्रका जो कुछ विधान बनता है, उस विधानकों बनानेवाला 
भी मैं हूँ | इस वास्ते में श्वाताः हूँ। 

जीबोंकी अपने-अपने कर्मोके अनुसार जिक्ष-जिस योनिमें, 
जैसे-जेसे शरीरोंकी आवश्यकता पड़ती है, उप्त-उप्त योनिमें वेसे-बेसे 
शरीरोंको पेदा करनेवाढी “नाता? मैं हूँ अर्थात्‌ में सम्रूर्ण जगत्‌की 


|५०-44 


माता हू | 


प्रसिद्धिमें त्रह्माजी सम्यृण सृश्िकों पैदा करनेवाले हैं---इस 
दृश्टिसे ब्रह्माजी प्रजाके पिता हैं | वे ब्रह्माजी मी मेरेसे प्रकट होते 
हैं--इस इश्टिसे में ब्रह्माजीका पिता और प्रजाका 'पितामह्ठ? हूँ | 
अजुनने भी भगवानक्ी ब्रह्मेके भी आदिकर्ता कहा है--- 
ध्रह्मणो5प्यादिकन्रः ( ११ | ३७) । 

धातिभेतों प्रभुः साक्षी निवासः शरणं खुहतः--प्राणियेकि 
लिये जो सर्वोपरि प्रापणीय तत्व है, वह 'गतिः-खरूप में ही हूँ । 
संसारमात्रका भरण-पोषण करनेत्राछा भ्ता) और पंसारका मालिक 
'्रभुः में ही हूँ। सव समयमें सबको ठीक तरहसे जाननेवाछा 
साक्षी? मे हैँ । जिसमें सत्र ग्राणी रते हैं, वह “निवासः-स्थान और 
जिसका आश्रय लिया जाता है, वह शरण! अर्थात्‌ शरणागतत्रत्सल 
में ही हूँ। बिना कारण ग्राणिमात्रका हित करनेबाला 'छुदृदूः अर्थात्‌ 
हितेषी भी में हूँ | 
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अ्रभव' प्ररथ स्थान निधानं बीजमव्ययम-सम्पूर्ण प्सार 
मेरसे ही उब्ने होता है और मेरेंमें ही छीन होता ६, इस यास्ते 
मे प्रभाग! और प्रत्यः हैँ अर्थात्‌ म ही ससारफा निमित्तकारण भौर 
उपादानकारण हूँ ( मीना ७ |] ६ १ | 

प्रतय होनेपर प्रकृतिप्तदित सरा ससार मेरेम ही रहता दें, 
इस यास्‍्ते मे ससारका पस्थान'ऋ हैं | 

ससारफी चाहे सगे अयखा हो, चाहे प्रठ्य-अयस्था हो, इन 
तब अयस्थार्भामे प्रकृति, सत्तार, जीउ नथा जो कुछ देखने, सुनने, 
समझनेम आता है, यह सय-का सय मेरेम ही रहता हे, इस वारते मैं 
भिपानः हैं | 

मासारिक चीज तो दक्षसे पेंदा होता दे ओर इक्षकों पेंदा 
करके नए हो जाता है, परन्तु ये दोनो ही दोष भेरेम नहीं हैं। मे 
अनादि हैं अर्थात्‌ पैदा होनेयाछा नहीं हूँ आर अनन्त सृश्टियाँ गैदा 
बरके भी जैसा-का-तेसा ही रहता हूँ। इस पस्ते मे 'ऋाय 
व्रीजः हूँ । 

छोक-- 
तपास्यदमह्‌ वर्ष. निमह्लास्थुत्सुज्ञामि च । 
अखत चेंच सत्युक्ष सदसचाइमझुन॥१६॥ 
अथ--- 

6 अर्जुन ! ( ससारे दितके स्थि ) म॑ ही सूयरूपसे तफ्ता 
हूं, जढ़ने अद्ण करता हूँ ओर फिर उप्त जठको वर्षारूपसे बरसा 

# रोग अवल्याम सम्पूर्ण प्रागों निशम रहते 6, बह “निवास है 


और प्रल्य अवद्याभे प्रृत्तिसद्धित धारा जिसमें रहता है, वह ध्यानः ह्ै। 
यही नियास और खानमें अन्तर है | 


श्ण्र गीताकी राजविद्या [ अ० ५ 


देता हैँ। (और तो क्या कहूँ ) अग्गत और सृत्यु तथा सत्‌ और 
भरत भी में ही हूँ । 
व्याख्या-- 

पतपास्थहमहं वर्ष निगशह्लाम्युत्सजामि चाः--थ्बीपर जो कुछ 
अबुद्ध, गन्दी चीजें हैं, जिनसे रोग पैदा होते हैं, उनका 
शोपण करके प्राणियोंक्ो नीरोग करनेके लिये# अर्थात्‌ ओपवियों, जड़ी- 
बृट्योंमें जो जदररीढा भाग है, उसका शोषण करनेके डिये और 
पश्वीका जो जढीय भाग है, जिससे अपवित्रता द्वोती है, उसको 
छुखानेके लिये में ही सूर्थरूपसे तपता हूँ। सृयरूपसे उन सबके 
जलीय भागको ग्रहण करके और उस जलकों शुद्ध तथा मीठा बना 
करके समय आनेपर वर्षरूपसे प्राणिमात्रके द्वितके छिये वरसा देता हूँ, 
जिससे प्राणिमात्रका जीवन चलता है | 

अमृत चेच सृत्युश्व सद्सच्चाहमजुनः--में ही अम्रत और 
मृत्यु हूँ अर्थात्‌ मात्र जीबेंका प्राण धारण करते हुए जीवित रहना (न 
मरना ) और सम्पृण जीवोंके पिण्डआणोंका वियोग होना ( मरता ) भी 
में ही हू । 

और तो क्या कहूँ, सत्‌-असत्‌, नित्य-अनित्य, कारण-कार्यरूपसे 
जो कुछ है, वह सत्र मैं ही हूँ। तात्य है कि जैसे महात्माकी 
दुष्टिमें सब कुछ वाहुदेव ( भगवत्स्वरूप ) ही है-.. वारुदेवः खर्वमः 
ऐसे ही भगवानकी: दुष्टिमें सत-अध्तत्‌, कारण-काय सब कुछ मैं ही 
हूँ। पर्तु सांसारिक छोगोंकी दुष्टिमें सब एक-एकसे विरुद्ध दीखते हैं, 
37 कप पक जि कक कक 0 कक 02205: 700 न के 


# नीरोगता सूयंसे द्वी होती द--५्ञारोग्य॑ भास्करादिच्छेतः । 
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जँसे जीना और मएना अछप अठग दी खना है, उत्पत्ति और विनाश अलग- 
अड्ग दीलता है, स्थूछ ओर मद भठग-अबग दाखते है, सत्त-रज-सम- 
ये तीनों अठग-अलग दीखते हैं, कारण और कार्य अठा भत्ग दीखते 
हैं, जठ ओर वर्फ कव्ग-अरग दोवते हैं ! परन्तु बास्तवर्मे ससाररूपमें 
भगयान्‌ ही प्रकट होनेसे, भगयान्‌ ही बने हुए होनेसे सब कुछ 
भगवत्शरूप ही हैं। मगवानके सिवाय उसकी स्ततन्त्र सत्ता दे ही नहीं। 
बसे सदसे बने हुए सत्र ऋाड्ोमें केवठ मनडी-मत है, ऐसे ही व'त, 
व्यक्ति, क्विया, पदार्थ आगि सत्र कुछ केबठ मंगवरानू-होभायरान हैं | 


सम्दन्ध-- 

जपतूकी रचना तथा विविध परिवर्तन मेरी अभ्यक्षतामें ही 
होता है; पल्‍तु मेरे इस प्रभावज्ञों न जाननेवाले गृद्द लोग आपुरी, 
राक्षत्ती और माहिनी अकृतिक्रा आप्रय लेकर सेही अबहेलना करते 
हं, १ वास्ते बे पवनक्ों ओर जाते हैं | जो मक्त मेरे प्रभावकों 
जानते है, वे मेरे देती गृ्णोंकरा आश्रय लेकर अनन्प्मनसे मेरी शिविध 
पक्रारसे उपासना करते है, इस बास्ते उनको सतू-असतू स> कुछ एक 
परमात्मा ही है-ऐसता यवारय अनुभव हो जाता है । परन्‍नु जिनके 
अनक्कर्णमें साता रेक भोग और सपहकी कामना होती है, थे 
वास्तविक तपक़ी न जानकर, भगवानूसे पिमृस्त हकर स्वर्गा दे लोकों- 
के मोयोंकी क्षणिक दिये सक्रामभापूर्वक्ष यज्ञादि अनुष्ठान जिया 
रखे हैं, शत बासे वे शाशयमककों शप्त होते हें--उस्तका उर्पन 
भगग़ान्‌ जगले दो व्होड्ोंमे की है। 


गी० रा० धि० २३-- 
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श्लोक 


3 


त्रविद्या. मां खोसपाः.. पूतपापा 


यवैरिप्दवा. स्वर्गति..._प्रार्थयस्त । 
ते. पुण्यमासाय सुरेन्द्रलोक- 
मश्नन्ति.. दिव्यानिदवि. देवभोगान्‌ ॥ २० ॥ 
अर्थ-- 


वेदत्यीमें कहे हुए सकाम अनुष्ठान करनेवाले और सोमत्सकों 
पीनेवाले जो पापरद्वित पुरुष यज्ञोके द्वारा इन्द्रहूपसे मेष पूजन 
करके स्वगंप्रा्तिकी प्रार्थना करते हैं, वे पुण्यके फठखरूप इन्द्रढोककों 
प्राप्त करके वहाँ स्वरगम देवताओंके दिव्य भोगोंकों भोगते हैं । 

च्याख्या-- 

बैविया मां सोमपा/* **/* द्व्यान्दिवि देवभोगान!-- 
संसारके प्राणी प्रायः यहाँके भोगोंगें ही छगे रहते हैं | उनमें भी 
जो विशेष बुद्धिमान्‌ कहलते हैं, उनके हृदयमें भी उत्पत्ति-विनाशशील 
वस्तुओंका महत्त्व रहनेके कारण जब वे ऋक, साम ओर यजु:--- 
इन तीनों वेंदांमें कह्टे दरुए सक्काम कर्मोक्ा तथा उनके फछका 
वर्णन घुनते हैं, तो वे (वेदोंमें आत्तिकभाब द्ोनेके कारण ) 
यहाँके भोगोंकी इतनी पद्ाह न करके स्रगके भोगोंके लिये 
लरूचा उठते हैं और स्वरग्राप्तेके छिये वेदोंमें कहे हुए यज्ञोंके 
अजुष्ठानमें छग जाते हैं| ऐसे पुरुषोंके छिये ही यहाँ “त्रेविद्याः? 
पद भाया है। 

सोमव्ता अथवा सोमवल्ली नामकी एक छता होती है । उसके 
विपयमें सुना जाता है कि जेंसे शुक्लपक्षमें चन्द्रमाकी प्रतिदिन 
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एक-एक कल्य ऋते-बढते पूर्णिमाफ़ों कछाएँ पूर्ण हो जाती हैं. और 
कृष्णपक्षम प्रतिदिन एक-एक कल क्षीण होते-होते अमावस्या 
कहद्मएं सर्वया क्षीय हो जाती हैं, ऐसे ही उत्त सोमत्ताका भी 
जुक्लपक्षम प्रतिदिन एक-एक पत्ता निकछते-निकते पूर्णिमातक 
पद्धद् पत्त निज आते है और कृष्णपश्षमें अतिदिन एक-एक पत्ता 
गिरते-गिरते अम्ायत्यानक पूरे पत्ते गिर जाने हैं । उस सोमछ्ताके 
रत्को सोमरस कइते हैं । उप्त सोमरप्कों थेदिक मन्त्रोंके द्वार 
अमिमन्त्रि]म करके यज्ञ करनशालोक्ों पिछाते हैं, इस वास्ते उनको 
'छ|मपाश कहा गया हे | 


बंदीमे वर्णित यशोका अनुष्ठान करनेयले और वेदमन्त्रोसे 
अभिमन्त्रित सोम(समो परीनेवाले पुरुषोंके रबरगके प्रतिबन्धक पाप 
नप्ट हो जाते हैं । इस वास्ते उनको 'पूतपापा” कहा गया है । 

भागयानने पू्वेश्लेकर्म कहा है कि सत-भत्तत्‌ सत्र कुछ मे 
ढी हूँ, तो इन्द्र भी मगपत्तयथप ही ह२। इस वास्ते यहाँ 'माम! 
पदसे इद्धतों द्वी लेना चाहिये; क्योंकि सत्राम यज्ञा अनुष्ठान 
कानेवाले पुरुष स्पर्गप्राप्तिफी इच्छासे स्वगेके ऑपपति इन्द्रका ही 
पूजव बरते 2 ओर इख्से ही स्वग॑ग्रापिकी प्रार्थना करते हैं ' 

स्त्रगप्रात्तेकी १च्छासे स्यगफे अधिपति इन्द्रवी स्तुति वरना 
अर उस इन्द्रसे स्वाश्रेककी याचना करना--इन दोनोका नाम 
आना! ऐ | बैदिवा भौर पौगणिक व्रिधि-मिधानसे किये गये 
सद्ठाम यज्ञोक़े द्वारा इन्द्रका पूजन करने और प्राथना कानेके 
फटठखरूप वे छोग थाम जाकर देवताओओे दिव्य मोगोंकों भोगले 
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हैं। वे दिव्य भोग मनुष्यछोकके मोगोंकी अपेक्षा बहुत विलक्षेण 
हैं। वहाँ थे दिव्य शब्द, स्पश, रूप, रस और गन्ब---इन पाँचों 
विषयोक्ा भोग ( अनुभव ) करते हैं | इनके सिवाय दिव्य नन्द॒सतन 
आदियें घरूमना, सुख-आएम लेना, आदर-सत्कार पाना, महिमा शना 
आदि भोगोंको भी मोगते हैं । 
इलोक-- 
ते त॑ भुक्त्वा खर्गलोक विशाल 
क्षीण पुण्ये मत्यछोक॑ विशन्ति । 
एवं बरयीधर्ममलुप्रपन्ना 
गतागत॑ _ कामकामा छभन्‍्ते ॥ २६ ॥ 
अधथ-- 
वे उस विशाल स्वरगंछोकके भोगोंकी भोगकर पुण्य क्षीण 
होनेपर मृत्युलोकमें आ जाते हैं । इस प्रकार तीनों वेदोंमे कहे हुए 
सकाम घमंका आश्रय हिये हुए भोगोंकी कामना करनेवाले पुरुष 
आवागमनको प्राप्त होते हैं। 
व्याख्या -- 
त॑ भुकत्वा स्वर्गछोक ४ कामकामा लभन्ते! -- 
कछोक भी विशाल ( विस्तृत ) है, वहाँकी आयु भी विशाल 
(हम्बी ) है और वहाँवी भोग साथग्री भी विशाल ( बहुत ) है | 
से वास्ते इन्द्रढोककों 'विशाहः कहां गया है । 
स्वगेंकी प्राप्ति चाहनेवाले न तो मगवानका आश्रय लेते हैं 
और न भगवधद्याप्तिके किम्तो सावनका ही आश्रय लेते हैं। वे वो 
केवल तीनों वेदोंमें कहें हुए सकाम धर्मो-( अनुष्टानों-) का ही 
आश्रय छेते हैं। इस वास्ते उनको त्रयीवर्मके शरण बताया गया है । 
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धतागतन? का अर्थ हे--जाना और आना। सकाम 
अनुष्ठान करनेयाले स्पगके प्रापक्त जिन पुण्योके फल्स्परूप रपमेमें 
जाते हैं, उन पुण्योे समाप्त होनेपर वे पुनः मृत्युडोकर्में लोट भाते 
हैं। इस प्रकार उनका धट्यन्त्रकी तरह बार-बार सकाम ज्ुमकर्म 
करके स्पर्गमे जाने और फिर छोटकर मृत्युलेकममें भानेका चक्कर 
चलता ही रखता दे | इस चककरसे वे कभी छूट नहीं पाते | 

अगर पूर्वस्लोऊमें क्षाये 'पूतपापाश परसे जिनके सम्पूर्ण पाप 
नह हो गये हैं और यहाँ आये 'क्षीण पुण्ये” पदोसे जिनके 
सम्पूण पुण्य क्षीण हो गये हैं--ऐसा ढिया जाय, तो उनको 
( पाप-पुण्य दोनो क्षीण द्वोनेसे ) मुक्त हो जाना चाहिये ? परन्तु 
बे मुक्त नहीं होते, प्रत्युत आयागमनको ग्राप्त होते हैं. । इस वारते 
यहाँ “पूनपापाः पदसे थे छिये गये हैं, जिनके स्वरगके प्रतिबन्धर 
पाप यज्ञ बरनेसे नष्ट हो गये हैँ भोर "क्षीण पुण्य? पदोंसे थे डिये 
गये गये हैं, जिनके ख्र्गके ग्रापऊ पृष्य वहाँका सुख मोगनेसे समाप्त 
हो गये हैं | अत सम्पूर्ण पापों और पुण्योके नाशकी बात यहाँ नहीं 
आयी ह | 

सुम्बस्ध--- 

जो श्रयीषर्मका आश्रय लेते हैं, उनको तो देवताओंसे 
प्राथथा--याचना करनी पडत्ती है; परन्तु जो केक मेरा ही 
आश्रय लेते हैं, उनको अपने योगक्षेम्रे (उिये मनमें ।विन्‍्ता, संकल्प 
अपवा याचना नहीं करनी पडती--यह वात भगवान्‌ अयले श्लोक- 
में खाते हैं । 
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इछोक-- 
अनन्याश्रिन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते । 
तेषां नित्यामियुक्तानां योगक्षेम वहास्यहम ॥ २९ ॥ 
अर्थ-- हि 
जो अनन्य भक्त मेरा चिन्तन करते हुए मेंती उपासना करते 
हैं, मेरेंमे निरन्तर छगे हुए उन भक्तोंका योगक्षेम ( अग्राप्तकी प्राप्ति 
और गआप्तकी रक्षा ) में वहन करता हूँ । 
व्याख्या-- 
धअलन्याश्रिन्तयन्तो मां ये ऊनाः पर्ुपालतेः-- 
जो कुछ देखने, सुनने और समझनेमें आ रहा है, वह सब-का-सब 
भगवानूका खरूप ही है और उसमें जो कुछ पस्ितेच तथा चेष्ट 
हो रही है, वह सब्-की-सब मगवादकी लीला है--ऐसा जो 
छ़तासे मान लेते हैं, समझ लेते हैं, उनकी फिर भगवानके सिवाय 
कहीं भी महत्त्ववुद्धि नहीं होती | वे भगवानमें दी छगे रहते हैं । 
इस वास्ते वे “अनन्यः हैं। केवछ भगवानमें ही महत्ता और प्रियता 
होनेसे उनके द्वारा खतः भगवानका ही चिन्तन होता है। 
अनन्यःः कहनेका दूसरा भाव यह है कि उनके साधन 
और साध्य केवछ भगवान्‌ ही हैं अर्थात्‌ केवछ भगवानके ही शरण 
होना है, उन्हींका चिन्तन कपना है, उन्हींकी उपासना करनी है 
और उन्हींको प्राप्त करना है--ऐसा उनका इढ़ भाव है | मगवानके 
सिवाय उनका कोई अन्य भाव है ही नहीं; क्योंकि भगवानके सिवाय 
अन्य सब नाशवान्‌ है। इस वास्ते उनके मनमें भगवानके सिवाय 
अन्य कोई इच्छा नहीं है; अपने जीव्रन-निर्वाहकी भी इच्छा नहीं है। 
इस वास्ते वे अनन्य हैं | 
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वे खानायीना, चडना-जिरना, बातचीत करना, व्यपहार करना 
आदि जो बुछ भी काम वरते हैं, वह सब भगगान्‌की दी उपासना 
है, क्योंकि वे सत्र काम भगवानूकी ग्रसन्‍्नताके ढिये ही 


करते हैं | 

सपा नित्याभियुक्नानाम--जो अनन्य द्वोकर मंगयानका 
ही चिन्तन करते ४ और भगवानवी गअसननताफे डिये ही सत्र काम 
कते हैं, उम्हींके डिये यहाँ 'नित्याभियुक्तानाम” पद भाया है | 

इसको दूसरे शब्दोमें इस प्रकार समझ कि वे सप्तारते पिहुख 
हो गये--यह उनका “अनन्य! होना हैं, वे केवड भगवानके सम्मुख 
हो गये--यह उनका “चित्तना ६ और सक्रिय-अक्रिय सभी 
अवस्थाक्षेम मगवत्सेतापरायण हो गये--यद्ध उनकी “उपासना! है | 
ये तीनों बातें जिनमें हो जाती हैं, वे ही “तित्याभिषुक्तः हैं | 

'्योगक्षेम॑ बद्दाम्यहम्‌ः--अप्राप्त वस्तुफी प्राति करा देना 
थोग? है ओर प्राप्त सामप्रीकी रश करना 'क्षेम” है । मगवान्‌ कहते 
हैं कि मेरेमे नित्य निरम्तर छगे हुए मक्तोंदा योगदीम म॑ बहन 
करता हूं । 

वास्तबर्मं देखा जाय तो अप्राप्त बर्तुक्की प्राति करानेमें भी 
थोग! वा बहन है. और आ्रप्ि न बरानेमें भी प्योग'जा वहन हे । 
कारण कि भगवान्‌ तो अपने मक्तका द्वित देखते हैं ओर वही काम 
करते हैं, जितमें भक्तफा द्वित होता हो । ऐसे ही प्राप्त बस्तुफी 
रक्षा करनेमें भी 'क्षैम' का वहन है और रक्षा न करनेमें भी फ्षेम! का 
बहन है | भगर भक्तकी मक्ति बढ़ती हो, उत्तवा कल्थाण द्वोता हो 
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तो भगवान्‌ प्रापकी रक्षा कोंगे; क्योंकि उसीमे उसका '्षेमः है । 
आगर प्राप्तदी रक्षा करनेसे उसकी भक्ति न बढ़ती हो, उप्तका हित 
न होता हो तो भगवान्‌ उस प्राप्त वस्तुक्नो नष्ट कर देंगे; क्योंकि नष्ट 
करनेमें ही उसका 'द्षेम' है । इस्त वास्ते भगवानके भक्त अतुकूछ और 
प्रतिकूल---दोनों परिस्थितियोंमें परम प्रसन्‍त रहते हैं | भगवातपर निर्भर 
रनेके कारण उनका यह दुड् विश्वास हो जाता है कि जो भी 
परिस्थिति आती है, वह भगवानकी ही भेजी हुई है | इस वास्ते 
'अनुकूछ परिस्थिति ठीक है और प्रतिकूल परिस्थिति वेठीक है--- 
उनका यह भाव मिट जाता है | उनका भाव रहता है. कि मगवानू- 
ने जो किया है, वही ठीक दे और भगवान्‌ ने जो नहीं किया है, वही 
ठीक हें, उप्तीमें हमारा कल्याण है |? 

ऐसा होना चाहिये ओर ऐसा नहीं होना चाहिये---यह 
सोचनेकी हमें क्रिश्चिन्मात्र भी आवश्यकता नहीं हैं | कारण कि हम 
सदा भगवानके हाथरमे ही हैं ओर भगवान्‌ सदा ही हमारा वास्तविक 
हिंत करते रहतें हैं | इस वास्ते हमारा अहित कमी हो ही वहीं 
सकता । ताप्पय हैं कि मक्तका मनचाह्ा हो जाय तो उ्तमें भी 
कल्याण है और मनचाहा न द्वो तो उसमें भी कल्याण है | भक्तका 
चाहा और न चाह्दा कोई मूल्य नहीं रखता, मूल्य तो मगवानके 
विधानका है । इस कास्‍्ते आर कोई अजुकूल्तामें प्रसन्‍त और पति- 
कूल्तामें खिन्न होता है, तो वह भगवानका दास नहीं है, प्रत्युत 
अपने मनका दास है | 

वास्तव तो ध्योग! नाम भगवानके साथ सम्बन्धका है और 
क्षिम! नाम जीवके कल्याणका है | इस इछिसि भगवान्‌ भक्तके 
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सम्बन्धकी अपने साथ दृढ करते हैं--यह तो भक्तका योग” हुआ 
और भक्तके कल्याणऊ! चेश् करते हैं--यह भक्तफा 'क्षेम' हुआ। 
इसो बातकों छेकर दूसरे अध्यायके पैंतालीसर्व इोऊमें भगवानने 
भरजजुनके लिये जाज्ञ दी कि पतू निर्योगक्षेम हो जाए अर्थात्त्‌ तू 
योग ओर क्षेम-सम्बन्धी किसी प्रफारकी चिन्ता मत वर | 
'वहाम्यहम्‌” का तातपय हे झ्ि जैसे छोटे बच्चेकेलिय माँ 
जिसी वर॒ुकी आऊयकता समझती ह€, तो बडी प्रमन्‍नता औए 
उत्साहके साथ खय बह वस्तु लाकर देती हे । ऐसे हो मेरेमे निरन्तर 
छगे हुए भक्तोंके लिये में किसी वस्तुकी आवश्यकता समझता हूँ, तो 
चह वस्तु में खयं ढोऊर छक्षाता हूँ अथीत्‌ भक्तोंके सब काम में स्वयं 
करता हु । 
सम्बन्ध--+ 
पूर्वश्लोकमें अपनी उपासनाक्ी बात कह करके अब भगवान्‌ 
अगले रलोऊगें अन्य देवताओंफी उपासनाकी बाव कहते हैं । 
इलोफ--- 
येबप्यस्यदेवता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः | 
क्तेपि मामेव खो यजन्त्यविधिपूर्वकम्‌ ॥ २३ ॥ 
आर क 
हे कुन्तोनन्दन ! जो भी भक्त ( मनुष्य ) श्रद्धापूवक अन्य 
देवतार्थेका पूजन करते हैं, वे भी करते तो हैं मेशा द्वी पूजन, 
पर यरते हैं अविधियवेक् । 
व्याख्या -- 
व्येष्प्पन्थदेवता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताए--देयताओंफे 
जिन भक्तोंवी 'सब बुछ मैं दी हूँ! ( 'सदलच्चाहमः ९ | १९ ) 
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-यह समझें नहीं आया है, और जिनकी श्रद्धा अन्य देवताओंपर 
है, वे उन देवताओंका ही श्रद्धापूवक पूजन कराते हैं । वे देवताओं- 
को भगवानसे अछा और बड़ा मानकर अपनी-अपनी श्रद्धामक्तिके 
अनुसार अपने-अपने इृष्ट देवताओे नियमोंकों घारण करते हैं। इन 
देवताओंकी कृपासे ही हमको सव कुछ घिछ जायगा--ऐसा 
समझकर नित्य-निरतर देवताओंकी ही सेवा्यूजामें छगे रहते हैं | 

चिएपि मामेव कान्तेय यजन्त्यविधिपूर्वकस्‌!-- देवताओं का 
पूजन करनेवाले भी वास्तत्रमें मेश ही पूजन करते हैं; क्योंकि 
तससे मेरे सिवाय कुछ है. ही नहीं | मेरेसे अछा उन देवताओंकी 
सत्ता ही नहीं है | वे मेरे ही खरूप हैं। इस वास्ते उनके द्वारा 
किया गया देवताओंका पूजन भी वास्तवमें मेरा ही पूजन है, पर है 
अविधिपृर्वक | अविधिपूर्वक कहनेका मतलब यह नहीं है कि पूजन-सामग्री 
कसी होनी चाहिये ! उनके मन्त्र कैसे होने चाहिये १ उनका पूजन केसे 
होनी चाहिये ? आदि-आदि विविशोका उनको ज्ञान नहीं है। 
इसका मतलब दै--भगवान्‌को उन देवताओंसे अछय मानना | 
जैसे कामनाके कारण ज्ञान दरा जानेस वे देवताओंके शरण होते 
हैं (गीता ७)२०), ऐसे ही यहाँ भगवानसे देवताओंकी अछग 
( स्वतन्त्र ) सत्ता मानकर जो देवताओंका पूजन करना है, यही 
अभिधिपूवक पूजन करना है । 

इस झ्लोकका निष्कर्ष यह निकला कि (१) अपनेमें 
किसी प्रकारकी कि्विन्मात्र भो कामना न हो और उपास्यमें 
भगवदूबुद्धि हो, तो अपनी-अपनी रुविके अनुप्तार झिसी भी प्राणीक, 
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मनुप्यकी भोर किसी भी देबताओो अपना उय्ास्थ मानकर उसकी 
पूजा की जाय, तो बढ सत्र मबाना द्वी पूजन दो जापगा और 
उसका फल मवान्‌ऊ्की ही प्राप्ति होगा; ओर (२) अभनैमें 
किल्चिन्मात्न भी कामना हो और उपास्यरूपमे स्लाक्षात भगवान्‌ 
दोंतो बह भर्षार्थी, आते आदि भक्तांकी श्रेणीमं आ चायगा, 
जिनको भगवानूने उदार कट्ठा हें (७। १८ )। 

वास्तव सव कुछ भगवान्‌ द्वी है | अतः जित्त क्िसतीशी 
उपासना की जाय, सेवा की जाय, हित क्रिया जाय, वंढ्ढ 
प्रफाएम्तासे भगवानकी द्वी उपासना है | जैसे आऊाशसे वरसा 
इभा पानी नदी, नाछा, परना भादि बनकर अन्त्मे समुद्रकों दी 
प्रात द्वोता है ( क्योंकि वह जर समुद्रका द्वी है), ऐसे दवी मनुष्य 
जि फिस्तीफा भी पूजन करे, वह तख्से मंगवानका दी पूजन 
दोता है# | पहएतु पूजककों छाम ते अपनी-अपनी भावनाके 
भनुस्तर दी द्वोता हे । 

सम्बन्ध-- 

देडताओंका पुजन करनेवालोंका अविविपर्वक पूजन करना 

क्या है ? इसपर अगला श्लोक कहते है । 
इल्ोक--- 

अहँ हि सर्वयशानां भोक्ता च॒ प्रभुरेच च। 

नतु मामभिज्ञानन्ति तस्वेनातरूयवन्ति ते ॥ २४ ॥ 

# आकाशात्पतितं तोम॑ पथा गन्छति सागरम | 

सर्वदेवनभस्कार: केशव प्रति गबच्छति॥ 
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अर्थ-- 
क्योंकि में ही सम्पूर्ण यज्ञोंदा भोक्ता ओर खामी हैँ; परन्तु वे 
मेरेको तत्वसे नहीं जानते, इस कारण उनका पतन होता दै । 
व्याख्या-- कक 
[ दूसरे अध्यायमें भगवान्‌ने बद्दा है कि जो भोग जोर ऐश्वयमें 
अत्यन्त अशृक्त हैं, वे 'मेरेको केबड परमाव्मादी तरफ ही चलना 
है!---ऐसा निश्चय नहीं कर सकते# | अतः परमात्मादी तरफ चढने- 
में दो बाधाएँ मुख्य हैं---अपनेको भोगोंका भोक्ता मानना और अपने- 
को संग्रहका मालिक मानना । इन दोनोंसे ही मनुप्पकी बुद्धि उल्टी 
हो जती है, जिससे वह परमात्मासे सर्वथा विमुख हो जाता है | 
जेंसे, वचपनमें वाडक माँके विना रह नहीं सकता; पर ,बड़ा होने- 
पर जब उसका विवाह हो जाता है, तो वह छीसे भरी ल्ली है? ऐसा 
सम्बंख जोड़कर डसका भोक्ता ओर ग्राल्कि बन जाता है | फिर 
उसको माँ उतनी अच्छी नहीं छगती, सुद्दाती नहीं | ऐसे ही जब 
यह जीव भोग और ऐश्रर्यमें छग जाता है अर्थात्‌ अपनेको मोगोंका 
भोक्ता और संग्रहका माडिक मानकर उनका दास बन जाता है और 
भगवानसे सब्था बिमुख हो जाता है, तो फिर उसको यह बात 
याद ही नहीं रहती कि सबके भोक्ता और माहिक भगवात्‌ हैं| 
इसीसे उसका पदन हो जाता है| परन्तु जब इस जीवको चेंत हो 
जाता है कि वास्तत्रमें मात्र भोगेंके मोक्ता और मात्र ऐश्वर्यके मालिक . 
या ॥ मोगेकापलानो .. त्याहननतपाप] 
व्यवसायात्मिका बुद्धि: समाधी ने विधीयते ॥ 
( गीता २ | ४४ ): 
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भावान्‌ ही हैं, तो फिर बद भगयानूमें छण जाता कै ठीऊ रास्ते 
पर भा जाता है | फ़िर उसका पतन नहीं होता । ] 

'अहं हि. सर्वैयशञानां भोक्ता च॑ प्रभुरेव चा-- 
शान्रकी आज्ञाके अनुसार मनुष्य यज्ञ, दान, तप, तीर, बन आदि 
जितने शुभ मे बरते हैं तथा अपने वर्ण-आश्रमकी मर्यादाके अनुसार 
व्यापदारिक और शारीरिक कतब्य-कर्म ऊरते हैं, उन सत कमोा 
मोक्ता अर्थात्‌ फ्रलभागी मैं हैँ ) कारण फि वेदोमें, शाह्लोंमे, पुराणोंमें, 
स्मृति-प्रन्थोमें प्राणियोके छिये शुभज्मोंफा जो जिधान जिया गया 
है, वह सब्र कस मेरा ही बनाण हुआ दे ओर मभेरेको देनेके 
लिये ही बनाया ६आ है, जिससे ये प्राणी सम्पू्ण कतब्य-य्मोसि और 
उनके फछोसे सबंथा निर्विस रहें, कमी अपने खरूपसे च्युत न होने 
और अनन्यभावसे के मेरेमें ही ढगे रहें । इस उ/स्ते उन सम्पूर्ण 


झुमकर्मोंका आर व्यायद्वार्कि तथा झारीकि कमोजा भोक्ता में 
ह्दी हूँ | 


जैसे सम्पृणे यहोंकरा मोक्ता ( फलमभागी ) मे ही हैं, एसे ही 
समृण॑ ससारफा अर्थात्‌ सम्पूर्ण लोक, पदार्थ, व्यक्ति, घटना, 
परिस्थिति, क्रिया और प्राणियोंके शरीर, मन, चुद्ि, इन्द्रियाँ आदि- 
वा मालिक भी मै ही हैँ । कारण कि अपनी प्रसन्नताके िय ही 

# यहों यहयचन प्यज्ञानाम! शब्दफे अन्तर्गत सम्पूर्ण कतव्य 
कर्म आ जाते हैं। फिर भी इसके साथ सब? शब्द ल्गानेका तात्पय 
है कियोई भी कतव्यकर्म थाती ने रहे अथांत्‌ शाखत्रीय) शारीरिक 
व्यावहारिक आदि कोई भी क्तव्य-कर्म छूट न जाप | 
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मैंने अपनेमेंसे इस सम्मूण सृश्की रचना की है। भआतः 
इन सदी रचना करनेवाला होनेसे इनका माहिक में 
हूँ । 


शक 
क्रण€ 


विशेष बात-- 

भगवान्‌का भोक्ता बनना क्‍या है ! 

भगवानने कहा है कि महात्माओंकी इृश्टिमें सश कुछ वापुदेव 
ही है ( ७ | १९ ) और मेरी इश्टिमं भी सत-असत्‌ सत्र कुछ मैं 
ही हूँ (९ | १९) | जब सब बुछ में ही हैँ, तो कोई किसी 
देवगाकी पुष्टिके ढिये यज्ञ वरता है, उस यज्ञके द्वारा देवतारुपमें 
मेरी ही पुष्टि होती है | कोई किस्तीको दान देता है, तो दान लेने- 
वालेके रूपमें मेरा ही अभाव दूर होता है, उससे मेरी ही सहायता 
होती है | कोई तप कर्ता है, तो उस तपसे तपस्थीके रूपये मेरेको 
ही छुख-शान्ति मिलती है । कोई किसीको भोजन वराता है, तो उस 
भोजनसे गआ्राणोंके रूपमें मेरी ही तृप्ति होती है । कोई शोच-स्नान 
करता है, तो उससे उस मनुष्यके रूपमें मेरेको ही प्रसन्नता होती 
है । कोई पेंड-पौतेंगो खाद देता है, उनको जछसे सींचवा है तो 
व खाद और जक पेड़योब्रेंक रूपमें मेरेको ही मिलता है 
और उनसे मेरी ही पुष्टि होती है | कोई किसी दीन-हुःडी, अपा- 
हिजकी तन-मन-धनसे सेवा करता है, तो वह मेरी ही सेवा होती 
है | कोई बेथ-डावटर बिसी रोगीका इल्शज बरता है, तो वह 
इढछाज मेरा ही होता है | कोई कुतत्तोंको गेटी डालना है; कबूतरोंको 
दाना डाढता है; गायोंकी सेवा करता है; भूखोंद्रो भन्र देता है; 
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प्याप्तोकोी जछ पिछाता हैं; तो उन सबके रूपमें मेरी ही सेगा होती 
है । उन सब चस्तुओंवो में ही ग्रहण बरता हैँ# । जेसे, कीई उसी 
मनुय्थकी सेवा करे, उसके किसी अड्नी सेवा करे, उसके 
कुटुम्मकी सेवा करे, तो वह सब्र सेया उस महुणकी ही द्वोतो 
हे । ऐसे दी मनुष्य जहाँ-सहीं सेवा करे, जिप्त किसीकी सद्यता 
करे; वह सेग ओर सहायता मेरेको ही मिलती द॑ । कारण कि. 
मेरे बिना अन्य कोई है ही नहीं | में ही अनेक रुपोमे प्रकट हुआ 
हूँ-- 'एको5ढं बहुः स्याम! | तात्पय यह हुआ कि अनेक झर्पोमि 
संत्र कुछ ग्रहण करना ही मगवान्‌का भोक्ता बनना है।। 
भायतान्‌का माहिक बनना क्या हैं ! 


# एक कथा सनी है कि एफ बार श्रीनामदेव शी मद्ाराज तीर्थयाजार्म 
गये थे। याजार्मे कद्ोंपर एक वृक्षफे रोचे उन्होंने रोटियाँ बनायों ओर 
सामानमेंते थी छेने के लिये पीछे धूमें तो इतनेम दी एक कुंचा आर मुर 
में रोटी लेपर मावा | नामदेवजों मद्राराजने पी लेकर इधर देखा कि ऊुत्ता 
रोटी लेकर भाग रहा है तो वे भो दवाथने घीगा पांव लिये उसके पीछे 
भागने हुए कहने छो--'है नाथ ! आपको ही तो भोग छगाना है; फिर 
रुपी रोटी लेयर क्यों भाग रहे हो ? रोटीको थोड़ा घी तो ल्गाने दीजिये।? 
नाम्देवजीके ऐसा फइते ही छुत्तेमेसे भगवान प्रस्ट हो गये। कुर्सेम 
भगयानके सियाय और था ही फोन ! नामदेवजों जान गये तो वे प्रकट 
हें गये । इस प्रफार प्राणियानमें तत्यसे भगवान्‌ ही ईे | इस बास्ते जिम 
क्सीयो जो कुछ दिया जाता है। बंद भगवानफों द्वी मिलता है | 

+ आम्श्मायतित तोय यथा गब्छति सागरम्‌ । 
सर्वदेधनमस्वारः. येशवे प्रति गब्छति॥ 
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भगवच्को जाननेवाले भक्तोंक्नी दृष्टिमें अपर और परा-अकृति 
रूपमात्र संसारके माडिक भगवान्‌ ही हैं । संसारमात्रपर उनका हो 
अधिकार है | सृष्टिकी रचना करें (या न करें, ) संसारकी स्थिति रखें या न 
रखें, प्रकय करे या न करें; प्राणियोंकों चाहे जहाँ रखें, उनका चाह जसा 
संचालन करें, चाहे जैसा उपणोग करें; अपनी मरजोके मुताबिक चादे 
जैप्ता परितन करें, आदि मात्र पर्विर्तत-पत्िद्धन करनेमें मगवानकी 
बिल्कुल खतंन्त्रता है । ताथर्य यह हुआ कि जैसे भोगी पुरुष मोग और 
ग्रहका चाहे जैसा उपभोग करनेमें स्वनंत्र है ( जबकि उसकी 
स्वतन्त्रता मानी हुई है, वास्तवमें नहीं है ), ऐसे ही मगवान्‌ मात्र संसारका 
चाहे जैसा पसरििर्तत-पल्लिद्नन करनेमें स्वथा स्वतंत्र हैं। भगवान्‌की 
यह स्वतन्त्रता वास्तविक है | यही भावानका मालिक बनना है। 
शत तु मामभिज्ञानन्ति तक्त्वेचातदच्यवन्ति ले?--कास्तवर्मे सत्‌- 
अप्तत्‌, जड़-चेतन आदि सत्र कुछ मैं ही हूँ। इस वास्ते जी भी 
कर्तव्य-कर्म किये जायें उन कर्मोंका ओर उनके फर्लोक्ा भोक्ता मैं 
ही हूँ, तया सम सामग्रीका मालिक भी मैं ही हूँ। परन्तु जो मनुष्य 
इस तत्तको नहीं जानते, वे तो यही समझते हैं कि हम जिस 
क्सीकोी जो कुछ देते हैं, बिलछाते हैं, पिछाते हैं, वह सब उन- 
उन प्राणियोंकों ढी मिच्ता है; जेसे --हम यज्ञ करते हैं, तो उस यज्ञ- 
के भोक्ता देवता बनते हैं; दान देवे हैं, तो दानका भोक्ता वह लेने- 
वाला बनता है; कुत्तेको रोठी भोर गायक्नो धाप्त ढेते हैं, तो उस रोटी 
और थधासके भोक्ता कुत्ता और गाय बनती है; हम भोजन करते हैं, 
तो मोजनके भोक्ता हम स्वयं बनते हैं, आदि-आदि | तात्यय यह 
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इआ ऊ्रि वे सत्र रुपोंमे मेरेको न जानकर अन्यको ही मानते हैं, इसीसे 
उनवा पतन होता है। इस वास्ते मनुष्ययो चाहिये कि वह किसी अन्ययो 
भोक्ता और भालिकि न मानयर केवल भगपनकों ही मोक्त। और 
मालिक माने अर्थात्‌ जो दुछ चीज दी जाय, उसको भगवानकी 
ही समझकर भगपानके भर्पण करे--- '्वदीय॑ वस्तु भोविन्द तुभ्यमेव 
समपये ।? 

दूसत भान यह है कि मनुप्यके पास्त जो छुठ भोग और 

ऐप है, बह संत मेरा दी है थौर मेरे विरारूप सताएवी सेश्के 
डिये इ ६ | पहन्‍्तु भोग भर ऐलयमे अस्त पुरुष उस त्रो 
न जाननेके कारण उस मोग ओर ऐट्वर्यओों अपना और अपने 
डिये मान लेता है, जिससे बह यही समझता है किये सब चीजें 
हमारे उपभोगमें आनेवारी हैं और हम इसके अधिषति हैं, माहिया 
हैं| पर वात्तयं वे उन चीजोंके गुछाम हो जाते हैं। वे जितना 
ही उन चीजोको अपनी भौर अपने डिये मानते हैं, उतने ही 
उनके पराधीन दो जाते हैं | फिर वे उन चीजोंके बनने-विगद़ने- 
से कपना बनना विगडना मानते हैं।हस वास्ते उनका पतन दो 
जाता है । ताप यद् हुआ कि भगवावओों स्यूर्ण यहोंका भोक्ता 
भर भाल्कि जाननेसे मुक्ति हो जाती है और न जानमेंसे पतन 
हो जाता दै। 

“च्यवन्ति! पदक तात्य है कि मगयानुको प्राप्त न होनेसे 
उनका पतन हो जाता है। वे शुपकरम करके उँवेऊँने ओोकोंमे 
चले जायें, तो यह भी उनका पतन है, क्योंकि वहसि दनको पीछे 

री० रा० घि० २४-- 
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बौटकर आता हो पड़ता है (९। २१)। वे आवागमनको 
प्राप्त होते ही खते हैं; मुक्त नहीं हो सकते । 
सम्बन्ध--- 
जो भगवानूक्ो ससूर्ण यज्ञोका भोक्ता ओर मालिक ने 
मानकर देवता आदिका सकामभावस्ते पृजन करते हैं) उनकी 
यतियोंका वर्णन अगले श्लोभमें करते हैं । 
श्लोक-- 
थान्ति देवबता देवान्‌ पितृन्यान्ति पितृत्नताः । 
भूतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मचाजिनो$पि माम्‌ ॥ १५ ॥ 


( सकामभाबसे ) देवताओंका पूजन करनेवाले (शरीर 
छोड़नेपर ) देववाओंको प्राप्त होते हैं । पितरोंका पूजन करनेवाले 
फितरोंको प्राप्त होते हैं| भूत-तोंका पूजन करनेवाले भूत्रेतोंको 
प्राप्त होते हैं । परन्तु मे प्रवत कनेबाले मेरेको ही प्रात होते हैं । 

व्यास्यो--- 

[ पृवशलोकमें. भगवानूने यह बताया कि मैं ही सम्पूर्ण 
य्ञेका भोक्ता हूँ और सम्पूण संसारका मालिक हूँ, परन्तु जो प्राणी 
भेरेकी मोक्ता और मालिक ने मानकर स्वयं भोक्ता और माल्कि 
बन जाते हैं, उनका पतन हो जाता है | अब इस इ्लोकर्मे 
उनके पतनका विवेचन करते हैं |] 

धान्ति देवद्रता देवान/ः--फावानकोी। ढीक तरसे ने 
जाननेके कारण भोग और ऐश्यकों 'चाहनेवाले पुरुष वेदों और 
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शाक्बोमें वर्णित नियमों, वनों, मन्त्रों, पूजन-विवियों आदिको अवुधाए 
अपने-अपने उपात्य देशवाओंका विधि-शिधानते साझेपाड़ु पूजन 
करते हैं, भनुष्ठान करते हैं; ओर सर्बया ढन देवताओंके परायण 
दो जाते हैं (गीवा ७।२०) ) वें उपास्य देवता अपने उन 
मक्तोफ़ो अधिकसे अधिक ओर ऊँवे-से-ऊचा फ़छ यहीं देंगे कि 
उनको अपने-अपने लोेझेमे ले जायँगे, जिन छोकोंके छिय्रे भगवानने 
'अद्ञह्ममुवनाइलोकाः पुनतवर्निनए ( ८ १६ ) कझा है । 


तेईपंत्र झ्तेकमों मगबावने बताया कि देशवाक्य पूजन 
भी मेरा ही पूजन है; पहतु वह पूजन अविविपूर्वक दे । उ् पूजन- 
में विधिए्विताना यह दै कि सब कुछ भगवान्‌ ही हैं? इस बातको 
वे जानते नहीं, मानते नहीं तथा देवता आदिका पूजन काके मांग 
ओर ऐस्लर्यकों चाहने हैं। इस वास्ते उनका पतन द्वोता ढे 
आए वे देशा आदिसे रुपतें मेरे को दा मानते ओर उन मगवत्खरूप 
देवनाओंसे कुछ भी नहीं चाहते, तो वे देवता अयवा खय्य मैं भी 
उनको कुछ देना चाइता, तो भी " ऐसा ही कइते कि है अभो ] 
आप हमारे हैं भर हम आपके ६---आपके साथ इस अपनेपनसे 
भी बढ़कर कुठ और ( भोग तथा ऐल्य ) द्वोता, तो #म आपसे 
चाइते भी ओर माँगते मी | भय आप द्वी बनाइये, उससे बढ़कर 
कुछ हे ! इस तरहक भायत्ञले वे मेरेंकी द्वी भाननद देनेवाले वन 
जाते, हो फिर वे नुष्छ भर क्षगमगुर खेश्रेकोकों प्राप्त नहों होते । 

'पितन्यास्ति पिहवता जो समाश्मारसे पितर्ेफ्शा पूजन 
करते हैं, उनकी पिसे कई तरहकी सद्ायता मिलती है। इस 
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वास्ते छौकिक सिद्धि चाहनेवाले मलुष्य पितरोंकि तरतोंका, नियमोंका, 
पूजन-बिवियोंका साोपाड़ पालन करते ई और पितरोंकों अपना 
हृष्ट मानते हैं। उनन्‍कों अधिक-से-अधिक और ऊँचा-से-ऊेचा फछ 
यह मिलेगा कि पितर उनको अपने छोकमें ले जायँगे । इस वास्ते 
यहाँ कह्ठा गया कि पितरोंका पूजन करनेवाले पितरोंकों प्राप्त 
होते हैं । 

'भूतानि यान्ति भूतेज्या/--तामत रबभाववाले मनुथ 
सकाममावपृक भूत-्रेतोंका पूजन करते हैं. और उनके निममोंको 
धारण करते हैं ।जेसे, मत्नजप्रके छिये गधेकी पृछके चार्णेका 
धागा बनाकर उसमें उँटके दाँतोंकी मणियाँ पिरेना, रात्रिमें समशानमें 
जाकर भौर मुर्देपर बेठवर भूततेंके मन्त्रेकी जपना, मांस-दिरां 
थआदि मद्दान्‌ पवित्र चीजोंसे मूत-प्रेतेंका पूजन करना भादि-भादि | 
घनकी अधिक-से-अधिक फछ यह मिलेगा कि उनकी सांसारिक 
कामनाएँ प्रिद्द हो सकती हैं । मरनेके वाद ते उनकी ढुगति 
होगी ही अर्वाद्‌ उनको भूत-ग्रेतकी योनि प्राप्त दोगी | इस चास्ते 
यहाँ कह्य गया कि भूतोंका पूजन करनेवाले भूत-ग्रेतोंको 
प्राप्त होते हैं | 

्यान्ति मद्याजिनोएपि माम:--जो.. अनन्यमावसे . किसी 
भी तरद्द मेरे भजन, पूजन और चिन्तनमें छूम जाते हँ, वे 
निश्चितरूपसे मेरेको द्वी प्राप्त होते हैं । 

विशेष वात 

सांसारिक भोग और ऐशर्येकी कामनावाले मनुष्य कपने- 

कपने इष्टके पूजन भादिमें तत्परतासे छगे रहते हैं और इष्णकी 
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प्रसन्नताफे छिये सत्र काम करत हैं, पल्तु भगपतके मजन ध्यानर्मे 
छानेत्रले जिम्त तलकों प्राप्त दोत हैं, उप्क्रो प्राप्त न होऊर वें 
बार-बार सासारिक तुच्छ भोर्गोऱ्ो और नरकों तवा चोरासी लाख 
योनियोंकी प्रप्त होने रहने हैं। इम तरद जो मनुष्य जन्म पाक 
भगवानके साथ प्रेमफा सम्बस्थ जोड़कर उनको भी आनन्द 
देनेवाले हो सकते ये, वे सासारेक तुच्छ कामनाक्षामें फैसफ़र और 
तुन्ठ देवता, पितर आदिके फेरेंस पड़कर कितनी अनर्वयस्पराको 
प्रात द्वोते हैं । इस यास्ते ममुष्यक्ो बड़ो ध्षावयानासे केयठ भगवानूमें 
ही लग जाना चाहिये । 

देवता, पितर, ऋषि, मुनि, मनुष्य आदिम भगवदूबुद्धि हो और 
निष्काममायपूषफ कैयछ उनकी प्रुष्ठिके लिये, उनके हितके डिये 
ही उनकी सेयायूजा की जाय, तो मगपान्‌की प्र/प्ति हो जाती 
हे । ३न देवता आदिको भगपानूसे अछग मानना और अपना स्काम 
मात्र रखना ह्वी पतनया कारण है। 

भूत, प्रेत, पिशाच आदि योनि द्वी अशुद्ध है. और उनकी पूजा 
त्रिधिं, सामग्री, आराधना आदि भी अ्यन्त अपात््रि है। इनका पूजन 
करनेवाले इनमें नतो मगयदचबुद्धि कर सकते हैं और न निष्काप 
भाप ही रख सकते हैं । इस यारते उनका तो सनथा पतन द्वो होता 
हैँ । इस उिपयमें थोड़ प्र पहलेझ्ी एक सब्ची घटना है। कोई 
“फगपिशचिनी? की उपासता करनेबाला था | उप्तके पास कोई भी 
कुछ पूछने आता, तो वह उप्तजे बिना पूछे द्वी बता देता कि यह तो 


तुम्दारा प्रश्न दे और यह उसका उत्तर है। इससे उसने बहुत 
रुपये कमाये | 
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अब उस विद्याके चमत्कारको देखकर एक सज्जन उसके पीछे 
पड़ गये कि 'मेरेवो भी व्ह दिया रिखाओ, में भी इसको सीखना 
चाहता हूँ? | तो ढरने सरब्तासे कहा कि यह विधा चमत्कारी 
तो बहुत है, पर चास्तविक हित, कल्याण करनेवाली नहीं हैं! । 
उससे यह पूछा गया कि 'आप दूसरेवे, विना कहे ही उसके प्रइत- 
वह और उत्तरकी केसे जान जाते हो ?? तो उसमे कहा कि 'मैं 
अपने कानमें डिप्ठा लगाये रखता हूँ | जब कोई पूछने आता है, तो 
उठ्त समय दर्णपिशाचिनी आबर मेरे कानमें उसका ग्रइन और. प्रएन- 
का दत्तर छुना देती है, और मै वेसा ही कह देता हूँ? | फिर 
उससे पूछा गया कि “आपका मरना वैसे होगा-- इस विपयमें आपने 
कुछ पूछा हैं कि नहीं ? इसपर उसने कहा कि 'मेरा मरना तो 
नम्दाकें किनारे होगाः | उसका शरीर शान्त होनेके वाद पता छगा 
कि अब वह ( अपना अन्त-समय जानकर ) नमदामें जाने छगा, तो 
कण किशाचिनी सुकरी वनवर उसके सामने आ गयी | उसको देखकर 
बह नमदाकी त्तरफ भागा, तो ( वर्णपशाचित्तीने उसको नर्मदारें 
जानेसे पहले ही किनारेपर मार दिया | कारण यह था कि. आग 
वह नमदामें मर्ता तो उसकी सदूगत हो जाती | पल्तु कर्णपिशाचिनी- 
ने उसकी सदगति नहीं होने दी और उसको नर्मदाके किनारेपर 
ही मारकर अपने छोकमें छे गयी | 


इसका तात्पय यह हुआ कि देवता, पितर भादिकी उपासना 
रबरूपस त्याज्य नहीं है; परन्तु भूत, 7, पिशानच आदिकी उपासना 
स्वरूपसे ही त्याज्य है | कारण कि देवताओंमें भंगवद्भाव भोर निप्काम- 
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भाव द्वी, तो उसकी उपासना भी कल्याण करनेत्राडी है। परन्तु 
भूत, प्रेत भ्ादिकी उपासना करनेवालोंकी कमी सदगति होती दी 
नें ह्गति द्वी द्वोती है । 
हाँ, पात्मार्यिक साधक भूत्रेतोंक्े उद्धार ढिये उनका श्राद्ध- 
तपण कर सकते हैं | कारण कि उन मूत-प्रेतोंकों अपना इष्ठ मान 
कर उनकी उपासना करना द्वी पतनका कारण है । उनके ढद्धार- 
के ब्यि श्राद्ध-त्पण करना भर्यात्‌ उनको पिण्ड-जछ देना कोई दोप- 
की बात नहीं दै। सन्तनद्दात्माओंके दाह भी भूत-प्रेतोंका उद्धार 
इंथा है । 
सम्बन्ध--न_- 
देवताओंफे पृजनमें तो बहुत-सी सामग्री, नियमों और 
विधियोगी आवश्यकता होती है. फ़िर आपके पूजन्में तो और भी 
ज्यादा कठिनता होती होगी / इसका उप्र भगवान्‌ अगले श्लोक- 
में देते हैं । 
इलोक--- 
पत्र पुप्पं फल तोय यो मे भपत्या प्रयच्छति। 
तेदह॑ भफ्त्युपह् तमइनामि.. प्रयतात्मनः ॥रध्ा 
अरे 
जो भक्त पत्र, पुष्प, फछ, जल आदि ( ययासाध्य प्राप्त वस्तु ) 
को भक्तिपृ्वक मेरे भर्पण करता है, उस भगवानमें तल्लीन हुए 
अन्तःयरणवाले मक्तके द्वार मक्तिपूषिक दिये हुए उपहार भेट ) को 
में खा लेता हूँ | 
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व्याख्या-- 
[ भावानकी अपर प्रकतिके दो कार्य हैं--पदार्थ और क्रिया 
इन दोनोंके साथ अपनी एकता मानकर ही यह जीव अपनेको 
उनका भोक्ता और मालिक मानने छग जाता है. और इन पदार्थों 
और ब्रियाओंके भो झा ओर मालिक मगवान्‌ हैं--हस वातको वह भूछ 
जाता है । इस भूछको दूर करनेके लिये हो भगवान्‌ यहाँ कहते 
हैं कि पत्र, पुष्प, फल आदि जो कुछ पदार्थ हैं और जो छुछ 
क्रियाएँ हैं ( ९२७ 9 उन सबको मेरे अर्पंण कर दो, तो 
तुम सदा-सदाके लिये आफतसे छूट जाओगे ( ९ | २८ )॥ 
दूसरी बात, देवताओंके पूजनमें विधि-विधानकी, म्रों आदि 
की आवश्यकता दै | परन्तु मेरा तो जीवके साथ स्व्रतः स्वाभाविक 
अपनेपनका सम्बन्ध है, इस वास्ते मेरी प्राप्तिम विधियोंकी मुख्यता 
नहीं है | जे, वा्क माँ क्री गोदोमें जाय, तो उप्तके छिये किसी 
विधिकी जरूरत नहीं है | वह तो अपनेपनके घम्बनन्धसे दी माँकी 
गोदमें जाता है | ऐपे ही मेरे प्राप्तिके डिये विधि, मन्त्र आदिकी 
आवश्यकता नहीं है, केवछ अयनेपनकरे दुढ़ भावक्की आवश्यकता है | 
'त्र पुष्पं फल तोय यो मे भकत्या प्रयछछति?---जो मक्त 
अनायास यथासाध्य प्राप्त पत्र ( तुबड्सीदलक आदि ), पुष्प, फल, जल 
भादि भी प्रेमपृवंक मेरे अपण करता है, तो मैं उसको खा जाता 
हूँ । जेसे, द्ोपदीसे पत्ता लेकर भगवान्‌ने खा लिया, और त्रिझोक्री- 
को तृप्त कर दिया। गजेन्द्रने सरोवरका एक पुष्प मानक अपंण 
करके नमस्कार किया, तो भगवानूने गजेन्द्रका उद्धार कर दिया | 
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शबरीऊे दिये हुए फल पाऊर भगवान्‌ इतने प्रसतत हुए कि जहाँ 
कहीं भोजन करनेका अउत्तर आया, वहाँ शररीओ फ़लोंकी प्रशता 
करते रहें । # रन्तिदेगने अन्यज रूपते आये मगवानकों जल पिलछाया 
ता उनको भगवानके साक्षात्‌ दशन हो गये । 

जब भक्तका भगवानकों देनेका भाव बहुत अधिक बढ़ जाता 
है, तो वह अपने-आपको भूछ जाता है | मगयान्‌ भी मक्तके प्रेममें 
इतने मस्त हो जाते हैं कि अपने-आपबो भूछ जाते हैं | प्रेमकी 
अविफतामें मक्तको इसफा एयाल नहीं रहता कि मै क्या दे रहा हूँ। 
तो भगप्रानूकों भी यह एयाड नहीं रहता कि मैं क्या खा रहा हूँ ! 
जैसे, उिदुरानी प्रेममे अविशामें मग्यानको केलोंकी गिती न देकर 
ठिलके देती है, तो भगयान्‌ उन छिछफोंकी भी गिरीकी तरद ही खा 
लेते हैं।। 

पदहं भफत्युपद्ठतमदइनामि प्रयताव्मन *--भक्तके द्वाए प्रेम- 
पूर्वक दिये गये उपहारको भगयान्‌ ख्ीकार ही नहीं कर लेते, प्रव्युत 
उप्तको खा लेते हैं--'अइनामिः। जैसे, प्रष्प वधनेफी चीज है, 
पर भगंयान्‌ यह नहीं देखते कि यह खानेकी चीज है या नहीं, वें 
ते उसको खा वी लेते हैं। उसको आत्मस्ात्‌ कर लेते हैं, अपनेमें 
मिल लेते हैं | इससे यह छिद्ध हुआ कि भक्तका देनेका भात्र रहता 





# घर गुरु यह प्रियवदन सासुरे; भइ जन जहं पहुनाई। 

तय तू कहि सबरीके फलनिकी, रुचि माधुरी न पाई || 
( वितयपत्रिका १६४॥४ ) 

*$ प्ततवेताः तिहुँ छोकगे, भोजन कियो अपार । 

इक दावरी इक विदुरपर, बच थायो दो वार ॥ 
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है, तो भगवानका भी लेनेका भाव हो जाता है ! मक्तर्मे भगवानूकी 
खिछानेका भाव आता है, तो भगशवको भी भूख छग जाती है । 

ध्रयतात्मनः' का तात्पर्य है कि जिसका अन्तःकरण भगवान्‌: , 
में तल्डीन हो गया है, जो केवड भगवानके ही परायण है, ऐसे प्रेमी 
भक्तके दिये हुए उपहार-( मेंट- ) को भगवान्‌ खयं॑ खा 
लेते हैं । ह 

यहाँ पत्र, पुष्प, फल कौर जछ---इन चारोंका नाम लेनेका 
तात्पय यह है कि पत्र, पुष्प और फल--ये तीनों जल्से पैदा होनेके 
कारण जबके कार्य हैं और जल इनका कारण है । इस वास्ते ये 
पत्र, पुष्प आदि काय-कारणरूप मात्र पदार्थोके उपलक्षण हैं; क्योंकि 
मात्र सृष्टि जलका कार्य हैं और जल उसका कारण है। अतः मात्र 
पदार्थोकी भगवानके अर्पण करना चाहिये | 

इस रछोकमें 'भपत्या? और 'भकल्युपद्ततम'--इस रुपमें 
'मक्तिः शब्द दो बार आया है। इनमें 'भफ्त्या पदसे भक्तका 
भफ़िपृवक देनेका भाव है और “सक्त्युपह्ततम! पद भक्तिपूर्वक दी 
हुई वस्तुका विशेषण है । तात्पय यह हुआ कि भत्तिपूर्वक देनेसे 
वह वस्तु भक्तिरूप, प्रेमखरूप हो जाती है, तो भगवान्‌ उसको 
शआत्मतात्‌ कर छेते हैं, अपनेमें मिला छेते हैं; क्योंकि वे प्रेमके 
भूखे हैं 

, विशेष बात-- 

इस श्होकर्मे पदा्ोकी मुज़्यता नहीं है, प्रत्युत मक्तके मावकी 

मुछ्यता है; क्योंकि भगवान्‌ भावके भूखे हैं, पदार्थोकि नहीं। इस 
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वास्ते अर्पण करनेवालेझा भाव सुझ्य ( मक्तिपूर्ण ) होना चाहिये । 
जैसे, कोई अत्यधिक गुरुभक्त शिष्य हो, तो गुरुकी सेवार्मे उसका 
जितना समय, वस्तु, क्रिया छगती हैं, उतना दी उसकी आनन्द 
जाता हैं, असन्नता होती है | इसी तरद्द पतिकी सेवरर्मे समय। 
वस्तु, क्रिया लगनेपर पतित्रता क्षीवों बडा आनन्द आता है, क्योंकि 
पतिकी सेरामें दी उससे अपने जीवनकी भोर बस्तुदी सफझूखता 
दीखती है । ऐसे ही भक्तका भगवानके प्रति प्रेम-भाव होता है, 
तो वस्तु चाहे छोदी दो या वडी हो, सावारण द्वो या कीमती हो, 
उसको भगयानके अरपण करेगें मक्तकों बड़ा आनम्द भंता है । 
उसका मात्र यह रहता है ऊ्रि वरतुमात्र मगवानूवी ही है । 
भेरेको भगयानूने सेगा पूजाफा अवसर दे दिया दै--यह मेरेपर 


भगयावकी विशेष कृपा ह्वो गयी है ! इस कृपाकीं देख-देखकर वह 
प्रसन्न द्वोता रदृता दे | 


माबपूर्वक्क ठगाये हुए भोगकों भगवान्‌ स्वीकार करते हैं, 
चादे हमें दीखे या न दीख्षे | इस विंय्मे एक आचार्य कद्वते 
थे क्लि हमारे मन्दिरम दीयालीसे द्ोडीतक अर्थात्‌ सरदीके दिनामें 
ठाकुरजीरो पिस्ता, बादाम, अखऐट, काजू, चिरोंजी आदिका 
भोग छगाया करते ये, पर्तु जब यह बहुत महंगा दो गया, तो 
इमने मेँगफ्लछीका भोग छगाना शुरू कर दिया | एक दिन रातमें 
ठाकुरजीने स्वप्नमें कद्घा--“अरे यार | त्‌ मेँगफली ही छ़िछायेगा 
क्या ? उसे दिनके बाद फिर मेत्का भोग लगाना शुरू कर दिया। 
उनको यद्द विश्वाप्त द्वो गया कि जब ठाकुरजीकों भोग गाते हैं, तो 
वे उसे स्वीकार करते हैं। 


हि 
री 
(७ 
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भोग छ्यानेपर जिन चीजोंकों भगवान्‌ स्वीकार कर ठेते हैं; 
उन वस्तुओंमें विबक्षणता आ जाती. ६. अर्थात्‌ उन वस्तुओमिं स्राद 
बढ़ जाता हैं; उनमें सुगन्‍्व भाने छगती हैं; उनको खानेपर विलक्षण 
तृप्ति होती हें; वें चीजें कितने ही दिनोंतक पड़ी रहनेफा भी 
खराब नहीं होतीं; आदि-आदि | पल्तु यह कसीटी नहीं है कि 
रऐप्ता होता दी है | कमी भक्तका ऐसा भाव वन जाय तो भोग 
व्गायी हुई बस्तुओंगें ऐसी विलक्षणता आ जाती हैं---ऐसा हमने 
सन्तेंसे छुना है | 


मनुष्य जब पदार्थोंकी आहृति देते हैं तो वह यज्ञ हो 
जाता हैं; चीजोंको दूसरोंकों दे देंते हैं तो वह दान कहलाता 
है; संयमपूवक अपने काममें न लेने वह तब हो जाता है भर 
भगवानूक्के अरपण केसे भावानके साथ योग (सम्बन्ध) हो 
जाता दै-ये करी एक ब्यागः के ही अवा-अब्या 
नाम हैं | 
सम्बस्ध-- 
चंचारयात्रके दो रूप है---पदा्थ ओर क्रिया। इनमें आसक्ति 
होनेते ये दोनों ही पतन करनेवाले हैं | इस वास्ते पदार्थ! अर्पण 
करनेक्री वात पूर्वश्द्रोंकर्यें कह दी और अब आगेके इछोकमें (क्रिया! 
अरपंग करनेकी वात कहते हैं | 
इलोक--- 


यत्करोषि यदइनासि यज्जुह्देपि दृदालि यत्‌! 
यत्तपस्यसि कीन्तेय तत्कुरुष्ष मर्द्पणम्‌ ॥ २७ ॥ 
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अथ--- 


है कुम्तीपुजु | जो बुछ करता है, जो कुछ खाता है+ 
जो कुछ यज्ञ करता हे, जो कुछ दान देता है और जो कुछ 
तप करता हैं, वह सत्र मेरे अपण कर दे। 


व्याख्या-- 

[ भगवात्‌का यद्द नियम हे कि जो जेंसे भेरा भजन 
करते हैं, में बेसे ही उनका मजन बरत। हूँ (गीता ४ | ११)। 
जो भक्त अपनो बस्तु मेरे अपण करता है, मे उसनो अपनी 
च्तु देता हूँ | भक्त तो सीमित ही वस्तु देता हे, पर मैं 
छननन्‍्त गुणा बर्के देता हूँ | परन्तु नो अपने-आपको द्वीमिरेको 
दे देता हे, में अपने-आपको उसमझ दे देता हूँ। वास्तपमें मैंने 
क्षपनेआपको सप्तारमान्रको ठे खखा ँ ( गीता ९। ४ ) कौर 
सबको सत्र कुछ करनेकी स्वतन्मता दे रखी है। अगर मनुष्य 
मेरी दी हुई खतन्त्रताकों मेरे अपण कर दे, तो मैं भी अपनी 
स्वतन्त्रतावों उसके अपंण बर देता हूँ अर्थात्‌ मैं उसके अधीन 
हो जाता हूँ | इस वास्ते भाषात्‌ उप्त स्व॒तस्शताकों अपने अर्पण 
करनेके लिये अज्जुनसे क्ठते हैं ।] 


'यत्करोषि'--यद पद ऐस्ता विलक्षण है कि इसमें शाख्रीय, 
शारीरिक, व्यानद्गारिक, सामाजिक, पारमार्थिक आदि यावम्मात्र क्रियाएँ 
आ जाती हैं। भजन कइते हैं, कि, इन सम्पूर्ण जिधाओंको मेरे 
अप्रण कर दे भर्थात व्‌ छुद दी मेरे अपित हो जा, तो तेरी 
सम्पूण फ्रियाएँ स्वत मेरे अर्पित हो जायगी। 
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अब भागे भगवान्‌ उन्हीं क्रियाओंका विभाग करते हक 
“्यद्दलाखिः--इस पदके अन्तर्गत सम्पूर्ण शारीरिक क्रिया९ 
हेनी चाहिये अर्थात्‌ शरीरके छिये तू जो मोजन करता है; जब पीता 
है, कुपथ्यका त्याग और पथ्यक्ा सेवन करता है, ओषधि सेवन 
करता हैं, कपड़ा पहनता है, सददी-गरमीसे शरीरकी रक्षा करता है, 
स्वास्थ्यके छिये समयानुसार सोता और जागता है, धृमता-फिरता 
है, ज्ञौच-स्नान करता है आदि सभी क्रियाओंको व्‌ मेरे अपण 
कर दे | 
यह शारीरिक क्रियाओंका पहला विभाग है | 
ध्यज्जुद्दोपिः--इस पदमें यज्ञ-सम्बन्धी सभी क्रियाएँ आ जाती 
हैं अर्थात्‌ शाकल्य-सामग्री इकटठी करना, भग्नि प्रकट करना; मन्त्र 


पढ़ना, आहुति देना आदि सभी शाल्वीय क्रियाएँ भेरे अपंण 
कर दे | 


ददासि यद--त्‌ जो कुछ देता है. अर्थात्‌ इूसरोंकी सेवा 
करता है, दूसरोंकी सहायता करता ह, दूसरोंदी आवश्यकता-पूर्त 
करता है. भादि जो कुछ शात्रीय क्रिया करता है, वह सब मेरे अर्पण॥ 
कर दे | 


ध्यत्तपस्यसिः-- तू जो कुछ तप करता है अर्थात्‌ विपयोसे 
अपनी इद्धियोंका संयम करता है, अपने कतंव्यका पालन करते हुए 
अनु कूछ-अतिकूछ परिस्थितियोंकों प्रसन्‍नतापूर्वक सद्ता है. और तीर्ष) 
ब्रत, मजन-ध्यन, जप-कीतन, श्रवण-मनन, समावि आदि जो कुछ 
पारमार्थिक क्रिया करता है, वह सब मेरे अप॑ण कर दे । 
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उपयुक्त तीनों पद शाब्यीय और पाह्मार्थिक क्रियाओंका दूसरा 
विभाग है | 


(तत्कुरुष्व मदर्पणम!-- यहाँ मगवानने परस्मेपदी 'कुस! 
क्रियायद ने देकर आत्मनेपदों 'कुछष्थ! क्रिया-यद दिया है। 
इसका तातपय यद हुआ कि तू सब कुछ मेरे अपंण कर देगा, 
तो मेरी कमरों पूर्रि दो जावगी---पह बात नहीं दै। किन्ते सब 
बुछ मेरे अपंण करनेपर तेरे पास कुछ नई रहेगा भर्याद्‌ तेश 
कें! ओर कोर! पन सत्र खम द्वो जायगा, जो कि बखनकारक 
है । सत्र कुठ मेरे अपंग कहेके फडखरूप तरेशों पूर्णणाफी प्राप्ति 
दो जाया! अर्थात्‌" जिस छामसे बढ़कर दूसरा कोई छाम सम्मद 
द्वी नहीं है और जिम्त छाममें स्थित द्वोनेषट बड़े भारी दुःखसे भी 
विचडित नहीं किया जा सरझता अथौत्‌ जहाँ दुःखेंके संयोगका 
दी अन्यल बविशेग ह (गीता ६ । २२-२३ )--ऐसा जाम 
तेरेको हो जायगा । 

इसे हलोफर्पे 'यतः पद पाँच वार कदनेका तात्पय है कि 
एक-एक क्रिया अर्पण कानेझा भी अपार माहाम्म्र है, फिर सम्पूण 
क्रियाएँ अर्पग की जाये, तम्र हो वाहना ही क्‍या दै ! 

विशेष बात 

छब्तीसें इटोकमें तो भगवानूने पत्र, पुष्य लादि अरपंग 
ब़लेबी दात कही, जो फ्रि क्षनायास अति बिना परिष्रमके 
प्रा दोने हैं । एल्तु इसमें कुछ-न-कुछ उद्योग तो करना दी पह़ेगा 
भर्याद छुग्म-से-सुग्म् वस्तु में मी भगवावके अप॑ण कानेका नया 
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उद्योग करना पढ़ेगा । परन्तु सत्ताईसर्वे इछोक्रमें भगवानने उससे 
भी विलक्षण बात बतायी है कि कोई नये पदार्थ नहीं देने हैं, 
कोई नयी क्रिया नहीं करनी है और कोई नया उद्योग भी नहीं 
करना है, प्रत्युत हमारे द्वारा जो छोकिक, पारमार्थिक आदि 
खाभाविक क्रियाएं होती हैं, उनको भगवानके अपण कर देना है । 
इसका तात्पर्य यह हुआ क्नि भगवानके लिये किसी वस्तु और 
क्रियाविशिष अरपण करनेकी जरूरत नहीं है, प्रत्युत खुदकों ही अरपण 
करनेकी जरूरत है | खुद अपित होनेसे सब क्रियाएँ स्वाभाविक 
भगवानके अर्पित हो ,जायँगी, भगवानूकी प्रसन्नताका हेतु हो जायेंगी। 
जैसे, वालक अपनी माँके सामने खेलता है, कभी दौड़कर दूर 
चछा जाता है और फिर दौड़कर गोदमें आ जाता है, कभी पीठपर 
चढ़ जाता है आदि जो बुछ क्रिया बाडक करता है, उस 
क्रियासे माँ असन्न होती है | माँकी इस प्रसनतामें बालकका मॉँके 
अति अपनेपनका भाव ही हेतु है। ऐसे ही शरणागत भक्तका 
भगवानके प्रति अपनेपनका भाव होनेसे भक्तकी प्रत्येक क्रियासे 
भगवानको प्रसनता होती है | 


यहाँ 'करोषि? क्रियाके साथ सामान्य 'यत” पद होनेसे 
भर्थात्‌ 5 जो कुछ करता हैः--ऐसा कहनेसे निषिद्ध क्रिया भी 
जा सकती है | परन्तु धन्तमें 'तत्कुरुष्व भरद्पणमः प्वह मेरे 
भरपण कर देः--ऐसा आया है | अतः जो चीज या क्रिया भगवान्‌- 
के अर्पण की जायगी, वह्‌ भगवान्‌ूकी आड्ञके अनुसार, भगवानके 
अुकूछ ही होगी । जैसे किसी त्यागी पुरुषको कोई क्स्तु दी 
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जायगी तो उसके अनुकूल ही दी जायगी, निषिद्ध वत्तु नहीं दी 
जायगी; ऐसे ही भगपरानकों कोई वस्तु या किया अपित की जायगी 
तो उनके भबुकूल, विदित यु या क्रिया द्वी अर्पित की जायगी, 
निविद्व नहीं | कारण ऊि जिसका मग्यानऊे प्रति अपंण करनेझा 
भाव है; उसे द्वाए न तो निविद्व क्रिया होनेक्ी सम्भावना है और 
न निपिद्र किया अपंण करानेकी सम्भावना है। 


अगर कोई कह्दे कि दम तो चोरी आदि निषिद्ध क्रिया 
भी भगवान्‌वे अपंण करेंगे! तो यद्ध नियम है कि भगवानको 
दिया हुआ अनन्त गुणा हो करके मिल्ता है) इस वास्ते अगर 
चोरी आदि निपिद्ध क्रिया भगवानके अपण करोंगे, तो उस्तफा फल 
भी अनन्त गुणा दो करके मिलेगा अर्थात्‌ उसका साझोपाड़ 
चण्ड मोगना द्वी पड़ेगा ! 
सम्बन्ध---- 
पहलेके दो श्लोफ्ंमें परशार्थों और क्ियाओोंकीं भगवानके 
अपंण करनेड्रा पर्गन करके अब आगेक़े शच्जोक्में उत्त अ्प॑णका 
फल बताते हैं । 
इलोक-- 
शुभाशुभफले रेवे. मोक्ष्यसे. क्मवन्‍्धनेः । 
संन्यासयोगयुक्तात्मा बिमुक्ता मामुपैप्यसि ॥२८ ॥ 
अर्थ-- 
इख प्रकार मेरे अपंण वरनेसे जिनसे कर्मतरन्धन होता है, 
ऐसे शुभ ( पिद्विंत) और अशुभ ( निपिद्ध ) सम्पूण कमोंके फ्लोसे 
गी० रा० धिं० २५--- 
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त्‌ मुक्त हो जायगा । ऐसे अपनेसद्तित सत्र कुछ मेरे अर्पण: 
करनेवाला और सबसे मुक्त हुआ तू मेरेक्रों ग्राप्त हो जागगा । 
व्याख्या: 
गशुभाह्ुभफलैरेव मोक्ष्ससे फर्मबन्‍्धने:--पूर्वोक्त प्रकारसे 
सब पदार्थ और क्रियाएँ मेरे अर्पण करनेप्ते अर्थात्‌ तेरे स्वयंके 
मेरे अर्पित हो जानेसे अनन्त जन्मोंके जो झुम-भश्यम कमेकि. 
फल हैं, उन सत्रसे तू मुक्त हो जागगा | वे. कर्म फल तेरेफी 
जन्म-मरण देनेवाले नहीं होंगे | 
यहाँ शुभ और भश्युव-कर्मोत्ति अनन्त जन्मोंके किये हुए संचित 
शुप-अशुम कर्म लेने चाहिये | कारण कि भक्त बतमानमें मावदाज्ञा- 
के अनुसार क्षिये हुए कम हो पगवान्‌के अंग करता द्दै। 
भगवदाज्ञाकं अनुसार किये हुए कर्म छुम ही होते हैं, अशुभ 
होते ही नहीं | हाँ, अगर कि्ती रीतिसे, किसी परिस्थितिक्रे कारण, 
किसी पृर्ताभ्यासके प्रवाइके कारण भक्तक्े द्वार कदाचित्‌ किख्िन्मात्र 
भी कोई आजुषद्विक अशुप-कर्म वन जाय, तो उप्के हदें 
विराजमान भगवान्‌ उस अशुम-कर्मको नष्ट कर देते हैं* । 
# स्वपादमूल भजतः प्रिग्रस्य त्यक्तान्यभावस्य हरि; परेशः । 
विकर्म यच्चोत्पतितं कथज्विद्‌ धुनो ति सबे द्वृदि सब्निविष्ठः || 
(श्रीमद्धा० ११।५ | ४२ ) 
ध्जो भगवत्येमी भक्त अन्य भावोंका त्याग फगफे, अनन्यमावसे 
अपने प्रियतम प्रभुके चरणोंका भजन करता है, उससे यदि कभी किसी 


प्रकारते पापकर्म भी बन जाय तो भी हृदयमें विराजित परमपुरुष 
भगवान्‌ श्रीहरि उन सत्रकों नष्ट कर देते है | 
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जितने भी कम डिये जाते हैं, वे समी बाह्य होते हैं अर्थात्‌ 
शरीर, मन, बुद्रि, इर्ियों आदिके द्वारा ही होते हैं । इस वारते 
हन शुम झोर क्श्मम कर्मोफा अनुकूल-प्रतिकृछ परित्यितिके रूपमें 
जो फछ आता है, वह भी वाह्य डी होता है । मनुष्य भूठसे उन 
परिस्थितियोंके साथ अपना सम्बन्ध जेडार सुखी 4:खी होता रहता 
है । यह झुखी-दुःखी होना दी कमंबन्तन है जीर इसीसे बह जम्मता- 
मरना रहता दै | परन्तु भक्तड़ी दष्टि झनुकूरअतिकूछ परिस्पितियों 
पर न रहकर भगयान्‌री कृपापर रद्वती है अर्थात्‌ भक्त वनरो 
भगवानया विवा न द्वी मानता है, कर्मोंक्ा फछ मानता ही नहीं। 
इस वारते बद अनुकूछ-पतिकूल परिस्थितिरूप कर्मबन्धनसे मुक्त 
हो जाता है । 

'संन्यासयोगयुक्तात्मए-पम्पूर्ण कर्मोंज़ो भगशनक्के अप॑ण 
करनेया नाम 'सन्यासयोग? है।इस सनन्‍्यासयोग अर्थात्‌ सम्पणयोगसे 
युक्त होनेवालेगों यहाँ संम्यासयोगयुक्तात्मा? कहा गया हैं । ऐसे 
तो गीतामें बहुत जगह ५ न्‍्यसः झब्द हाध्य्येग्वा बाचक धाता है 
पर इसका प्रथ ग भक्न्तिर्म भो होता है; जमे-फायि संम्यस्यः १८।५७) 

जैसे साव्ययोगी सम्पूर्ण कमोंक्रो मनसे नकद्वारवाले शरीरमे 
एसकर ख्यं सुखपूतेफ अपने ररूपमें स्थित रहता है, ऐसे दी 
भक्त कमोंके साथ आने माने हुए सम्बन्धत्रे भगवानूमें रख देता है 
तात्पय यह हुआ कि जैसे कोई सज्जन अपनी धरोदरकों वहीं रस 
देता ४, ऐसे द्वी मक्‍त्र भपनेप्तद्वित अनन्त जन्मोंरे सचित 4मेंको, 

# सं्वक्माणि मनसा सन्यस्यास्ते सुख ब्शी। 
द्वारे पुरे देंदी नेब दु्बन्न पारयन्‌ ॥ (गीता ०।१३ ) 
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उनके फर्ञेकों ओर उनके सम्बन्धक्ों भगवानूमें रख देता है। इस 
वास्त इप्कों 'ंन्यासशोग' कहा गया हैं | 

(बिमुक्तो माछुपैःयसि'--पूषेइ छोकें 'तस्कुडुष्ष मदप णम? कह- 
कर अपृण करनेड़ी आज्ञा दो | यहाँ कहते हैं. कि “इस प्रकार अर्पंण 
करनेसे त्‌ शुभ अशुभ कमफरछोंसे मुक्त हो जायगा। शुम-अशुभ 
कमफरछोंसे मुक्त होनेपए त्‌ मेरेको प्राप्त हो जायगा | तात्पर्य यह 
हुआ फ़ि सम्पूर्ण कर्म ऋअसे छुस्त होना तो प्रेव-प्राप्तिका साधन दूँ 
ओर भगयवानी प्राप्ति होना प्रेमकी प्राप्ति होना है | 

विशेष बात 

वास्तव शुभूू और अशुभन्‍्दर्मोका वन्‍्यत क्या है १ 

शुभ अथवा अशुभ कियो भो कम को क्रिया जाय, उस कर्मका 
आरम्म शरीर अन्त हाता दे । ऐसे हो उत कनक्रि फेछ्छयमें जो 
परिस्थिति आती है, उसका भा संयोग और बियोग होता है. | तात्पय 
यह हुआ कि जब कर्म और उनके फेर निल्तर नहीं झूतें 
ते हर उनके साथ सम्बन्ध निरन्‍्तर कैसे रह सकता 
है? पल्तु ज्व कर्ता कर्म ( ऋकरनेत्राढा ) कर्मोके साथ 
अपनापन कर लेता है, तो उत्तह्ा कझुके साथ सम्बन्ध जुड़ 
जाता है । यथा कर्म ऑ कलके साथ सम्बन्च कमी रह नहीं 
सकता, तार कर्ता उम्त सम्नन्वक्रों अयनेर्मे मान लेगा है। कर्ता 


.... अजस अशुभ कम बन्वनकारक है। ऐसे हो शुभ-कत भा वन्वनकारक, 
हैं । जैसे, बेड़ी लोहेको हो चाहे सोनेकी, पर वन्वन दोनोंसि दी होता दै। 
शुभ-कर्म भी जन्मारम्पके होनेसे बन्‍्धनकारक होता है और अश्युभ-कर्म 
तो बंबरदस्ती वन्थनकारक होता ही है । 
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स्वर्य स्त्यि है, इस वास्ते उप्त सम्तस्यक्रों अगनेगे स्वीकार करनेसे 
बह पम्बन्ध भी निम्य प्रतीत होने छगता हें ! 

कर्ता झुभ कमोफा फल चाहता ४, जो कि अनुकूल परिस्थितिफे 
रूपमें सामने भाता है ।उस परिस्थितिमं यह सुख मानता 
है | जबतऊ इस सुखवी चाहना रहती है , तरतक वह दु.खसे 
कभी बच नहीं सकता। कारण कि सुखऊे आदियें और अन्‍्तमें 
दु.ख ही रहता है तथा छुमसे भी प्रतिकज्षण स्वाभातिक वियोग 
होता रहता है । जिमफे विषोगन्नों यह प्राणी नहीं चाहता, 
उसका गियोग तो हो ही जाता है, यह नियम ६ | तात्पय 
यह हुआ, सुखरी इच्छाबों यह नहीं छोडता भौर दुख इसको 
नहीं छोइता । 

जीय जय अपने-»पकों प्रभुे स््र्पित बर देनाड॑, तो 
(माक्षात्‌ परमात्माया द्वो अश दीनेसे )३सकी परमात्माऊे साथ स्वतः 
अमिनता दो जातो हे; और शरीरके साथ मूलसे म'ता हुआ सम्मन्ध 
मिट जाता ह | यदई फरन'ह्माफे साथ अभिन्न ती पहले में हो था | 
केशठ अपने हिये फर्म झानेते इव आगे जता का अवुयय नद्र/ होता 
था। अय अपनेसद्ठित क्मोरों माजानूक अर्पण ४रनेसे उमकी 
अपने लिये कर्म करनेडी मान्यता मिट जानी हे, ना उनयो स्वाभापिक 
प्रेमी प्राप्ति दवा योनी € इमीफा मगप इन हाँ “बेमुक्तों मामु- 
पप्याता! का) €। 

जय यई जोप जनेन्कपों नपानू। नगीत घर देना हे 
ते छ्विए उमके सामने जा ठुछ अनुकृष्ञ नमः परन्यित भन्ती 
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है, वह सत्र दया और कृपाके रूपों परिणत हो जाती है | तक्षर्य ! 
है कि जब उससे सामने अनुक्ूछ परिस्थिति आती है, तो वह उसमें 
भगवानकी दया! को मानता है, और जब्र प्रतिकूल परिस्थिति भाती 
है, ता वह उसमें मगगनकों कृया' को आनता दे । दा और ढपामें , 
मेद यह है कि कमी मगवान्‌ णयाए, स्नेह काके जीन्‍को कर्म- 
बन्तननसे मुक्त काते हैं -यह दया? हैं ओर कमा शाप्तन कहके,' 
ताइना करके उत्षके पर्पोक्ा नाश करते हैं-यह कृपा! है । इस 
प्रकार दया और कृपा करके भगवान्‌ भक्तकों सत्र, सहिष्णु 
बनाते हैं | पल्‍्तु भक् तो दोनोमें ही प्रस्ञ रहता है। काएण 
कि उसकी दृष्टि अनुकूबताअतिकूलताकी तक ने रहकर के 
भगवानकी तरफ ही रहता है । इस वास्‍्ते उसकी इृश्चिमें भगवानकी 
दया और कया दो रुपसे नहीं होती, प्रत्युत एक ही रुपसे 
होती है। जैसे कि कहा है-- 

छालने ताडने मातुनाकारुण्यं यथा्भके । 

तद्नदेव महेंशस्य नियश्तुगुणदोपयोः ॥ 

(जिप्त प्रकार बालकका पाहन करने और ताइना काने-दोनों- 

में मौकी कहाँ अक्ञग नहां होतो, उत्तो प्रकार जावेंके गृण-दोषोंका 
निजत्रग कानेत़े परेखरको कई किवीर अक्पा नहीं होती । 


॒ 


सम्बन्ध-- 
अब एक रांक़ा हातो है क्रि जो भगवानूज़े समर्षित होते: हैं 
उनको तो भगवान्‌ मुकरकर देते हैं और जो भगवानके सम्प्त नहीं 
होते, उनकी भगवान्‌ मुक्त वहीं ऋते-इसमें तो भगवानकी दवाहुता 
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और समता नहीं हुई, अलुत विषम-हष्टि और पक्षपान हुआ ? 
उसपर अगला इलाफ़ 7हते हैं। 
इलेक--- 
समप्रो5ह सभूतेषु न में देष्योडस्ति न प्रिय-। 
ये भजल्त तु माँ भकत्या मयिते तेपु चाप्यदम ॥ २० ॥ 
अय+-+ 

में सम्पूर्ण आणियोंगें समान हूँ । उन आगियोंगे न तो कोई 
ओ द्वेषी है और नवोई प्रिय है । परन्तु जो भक्तिपूर्य मेरा 
भजन करते है, वे मेरमें हैं और में उनमें हैं [& 

व्याज्या-- 

समो5६ सर्वभूतेपु--मैं स्थासर-तगम आदि सम्पूर्ण 
आगियेंमे वयापफरूपसे और कृपाइशिसे सम हूँ। ताल है ऊि 
में सममें ध्मानरूपते व्यापक, पशिग हैं--मिया ततमिदं सर्च 
अगद्ध्यकमूर्तिनाः ( गीता ९ | ४ ), और मेरी सब॒पर समान- 
खझुपसे व पाद्टि है---'खुछद सर्वभूतानाम! (गीता ५ । १९ ) 

में कहीं कम हूँ आए कह्दीं अधिक हूँ अर्थात्‌ चॉँटीके छोटी 
दोनेते उसमें कम हूँ ओर द्वाथीफ़े बड़ होनेसे उसमें अगिक्त है, 
अन्यजमें कम हूँ और आाक्षणमें अधिक हूँ, जो मेरे प्रतिकूल चढते 
हैं, उनमें मे बम हूँ और जो मेरे अनुकूछ चर हैं, उनमें में अप्रिक 
हू--पह बात ६ ही नहों । कारण कि सब-केनसय प्राणी मेरे अश् 
हैं, मेरे खख्प हैं। मेरे स्वरूप होनेसे ते मेरेसे ऊूमी अलग 


# इस इक दो विभाग हैं--पूवाधें तो मजन ने करने 
चालोंगा यणन है ओर उत्तराणमे भगन सरनेदार्शका वजन है | 
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नहों हो सकते ओर में भी उनमे कभी अछग नहीं हो सकता | 
इस वास्ते में सत्र पमान हूँ, मेश कहीं कोई पक्षपात नहीं है | 
तात्पयं यह हुआ कि आगियोंमें जन्मसे, कमसे, परिख्थितिसे, 
घटनासे, संगोगसे, वियोगसे आदि अनेक तरहसे विपमना होनेपर 
भी मैं सबंधा सदा सबमें समान रीतिसे व्यापक हूँ, कहीं कम 
और कहीं ज्यादा नहीं हूँ । 

न मे द्वेष्योडस्ति ल प्रिय/# --पहले भगवानने कहा कि 
मैं सम्पूण प्राणियोंमें समान हूँ, अब उत्तीका विवेचन करते हुए 
कहते हैं कि कोई भी प्राणी मेरे राग-द्वेषका विषय नहीं | तापय 
है कि मेरेसे विमुख हो करके कोई प्राणी शात्षीय यज्ञ, दान भादि 
कितने द्वी शुभकरम करे, तो भी वह मेरे 'संग? का विषय नहीं है 
और दूपरा शातनिषिद्ध ,अन्याय, अत्याचार आदि ड्ितने ही अशुभ- 
कम करे, तो भी वह मेरे 'द्वेष का विपय नहीं है | कारण डि 
मैं सम्पूण प्राणियोमें समान रीतिसे व्याप्त हूँ, सबप मेहर समान 
रीतिसे क्रपा है और सब प्राणी मेरे अंश होनेसे मेरेको समान रीति- 
से थारे हैं। हाँ, यह बात जरूर हैं कि जो सक्राममावपूर्वक 
शुभ-कर्म करेगा, बह उोँची गतिमें जावगा और जो अश्जुम-कर्म 

# यहाँ प्रिय! शब्दको शगका दी !॒ वाचक सानना चाहिये। 
क्योंकि ग्राणिप्रात्रपर भगवानक्की समान रीतिसे (्यिता है-- सर मम 
प्रिय. सब मम उपजाएः ( मानस ७ |८५। २ ) अतः मगवान्‌ 
इसका निप्रेत्त कसे कर सकते 7 ! दसरी बात, ध्वूष्यःः शब्दके. 
साथ (राग? दाच्द ही टीक बेठ सकता है, क्योंकि राग और द्ेम--गह 


दल्द्र है । इसी द्न्दका यहाँ निषेध किया गया ह६| 
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करेगा, वह नीची सतिम अबवन नखों तया चोतदी छाख योनियोमें 
लायग। पहल्तु वे दोनों पृश्यात्मा और परापामा होनेपर भी मेरे 
राग-द्रकके विषय नहीं हैं | 

मेरे रवे टए इस्दी, जब, अधि, वायु और आकाश--- 
ये भीतिक पाये भी आगियेके अच्छे-युरे आच्रणों तथा भावोको 
छेडर उनको रखहमेफ़ा खान देनेमें, उनकी प्याप्त बुझनेमें, उनको 
प्रझाश देनमें, उनको आजवायु देनेमे और उनवो चलने फिरनेके. 
डिये अवकाश देमेगे शांग-देवपृवण विपमता नहीं करते, फ्र्युत 
सब्फो समान रीतिसे देते है । पिर आणी अपने अच्छे-ुरे 
आचरणोंशी लेकर मेरे शाग-देपके विषय कंसे बने सकते हैं £ 
अर्थात्‌ नहीं बत सकते | कारण जन वेाक्षात्‌ मेरे ही अंश है, 
मेरे ही स्वच्प ६ | 


जसे, फिसी व्यक्तिक एक हाथ पोडा हो रही है, वह 
हाथ शरीखे क्रिमी काममें नहीं आता, दर होनेसे रातमें नींद 
नहीं लेने देता, काम वरनेमे वाघा टावता है और दूमत हाथ 
मत्र प्रकारमे शरीक काम आता है | पर्तु उसका बिद्सी 
हाथते; प्रति सगदूध नहों होता झि यह नो अच्छा है आए यह 
मा हैं, क्योंकि दोनों द्वी हाव उमरे अड् है और यह बाफा 
हैं कि अपने अड्डके प्रति दिम्मीके साजरेष नहीं होते । ऐेसे ही 
झाई मेरे बचत, मिद्षान्तोद, जनुसार चटनवादा हो, पृण्पाशा-मे- 
पुस्याव हो पीर दूसा गोरे के बकतों, मिद्ार्सेवा खंग्टन 


श्र 


बरमेसत हो, मेरे उर्झ चरनवाल हों, पापी-से फपी हो, हो 
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उन दोनोंको लेकर मेरे सग-देप नहीं होते। उनके अपने-अपने बर्तावों- 
में, आचरणोंमें भेद है, इस वास्ते उनके परिणाम-( फछ- में भेद 
होगा, पर मेरा क्िसीके प्रति राग-ह्रेप नहीं है | भगर किसीके प्रति 
शाग-द्रेप होता; तो “समो5हं सर्वभूतेषु' यह कहना ही नहीं 
बनता; क्योंकि विषमताके कारण ही राप-द्ेय होते हैं । 
ये भजन्ति तु मां भवत्या मयि ते तेपु चाप्यहम्‌-- 
पर्तु जो भक्तिपू्वक मेरा भजन करते हैं अर्वात्‌ जिनकी संसारमें 
आसक्ति, राग, खिंचात्र नहीं हे, जो केरल मेरेको ही अपना मानते 
हैं, केवछ मेरे ही परायण रहते हैं, केबल मेरी प्रसन्नताके लिये ही 
रात-दिन काम करते हैं और जो शरीर, इन्द्रियाँ, मन, वाणीके द्वाए 
मेरी तरफ ह्वी चढते हैं &, वे मेरेमें हैं और मे उममें हैं । 
प्रेमपृत्रंक मेरा भजन करनेवाले मेरेमें हैं और में उनमें हैँ--इसका 
ताध्पय यह नहीं है कि जो सामान्य जीव हैं तथा मेरी आज्ञाके विरुद्ध 
चल्नेवाले हैं, वे मेरेंमें और में उनमें नहीं हूँ, प्रगुत वे अपनेको 
मेरेमें मानते ही नहीं | वे ऐस, कद्द देते हैं कि हम तो संसारी 
जीव हैं, संप्तारमें रहनेताठे हैं) वे यह नहीं समझते कि संसार, 
शरीर तो कभी एकरूप, एऋरस रहता हो नहीं, तो ऐसे संतार, 
इरीरमें हम केसे स्थित रह सकते हैं ? इसको न जाननेके कारण 
नमस्वन्तश्व मां भक्‍्त्या नित्ययुक्ता उपासते ॥ 


(गीता ९ | १४ ) 
मन्नित्ता भद्गतप्राणा बोधयन्तः परस्परम | 


कथयन्तश्व॒ मां नित्य तुष्यन्ति च रमन्ति च | 
(गीता १० | ९) 
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ही वे अपनेये मंसार, शरीरमें स्थित मातते है १ उनकी अपेक्षा जो 
रात-दिन मेरे भजन स्मरणमें लगे हुए हैं, वाहर-भीतर, ऊपर नीचे, 
सत्र देश, सात कालमे, मत वस्तु, व्यजि, घटना, परिथ्थिति, किया 
भादिगं भोर अबने-आपमें भी मेरेजा ही मानत हैं | हस्त वाघ्ते थे 
मेरेंगे विशषरूपसे हैं. और मे उनमें विशेषकूपसे हूँ । 

दूमरा भाव यह है ऊ्रि जो मेरे साथ मी मगवानका हैँ और 
भगवान्‌ मेरे हैं? ऐसा सम्बन्ध जोड़ लेते हैं, तो मेरे साथ उनकी 
इतनी धनिष्ठता हो जाती है कि में और थे एक हो जाते हैं: 
'तस्पिस्तज्ञने सेदाभावतत्‌ः--( नारदभक्तिसेत्र 9१ ) | इस वास्ते 
दे भेरेमें और में उनमें हैं-इसबा अनुभव करते है | 

तीछा भाव यह है हि. उनमे 'मै/-पन नहीं रइता; क्योंकि 
में)यन एक परिष्थिन्तता है | इस परिष्उिन्नता ( एकदेशीपता ) 
के मिय्नेते वे मेरेम द्वी दे हैं | 

अब कोई भगवानूवै कहे कि आप भक्तोंमें विशपतासे प्रकट 
दो जाते हो ओर दूसपंमें कमरूपसे प्रफट शोते हो--पह भापकी 
दिपमता क्यों * तो भगयान्‌ कइते है फि मैया ! मेरेंग यह विपमता 
तो भक्तीकि कारण है | कर कोई मेरा भजन करें मेरे पयण 
हो जाप, दरण हो जाय भोर मैं उससे विशेत्र प्रेम न कहूँ, उनमें 
विशेष्तासे प्रकट ने होऊँ; तो यह मेरी पिपमता हो जायगी। 
कारण कि मजन कानेशले और भजन ने करनेबछि---दोनोमें में 
बराबर दी रहूँ, तो यह न्याय नहीं होगा; प्रयुत मेत्रे विपमता होगो। 
इससे मक्तेकि भजनका और उनका मेरी तरह छगनेफा बोई सूल्य 
दो नहीं रहेगा | यद् विपवता मेरेंमें न आ जाय, इस बाह्ते जो 


इ्षद्‌ गीताफी राजविद्या [ झ० ९. 


जिम प्रकार मेरा मजन करता है, में भी उसी प्रकार उसका 
भजन करता हैँ--'ये यथा मां प्रपद्चन्ते सांस्तथेव भजाध्यहम! 
(गीता ४ | है १ ) | अतः यह विपमता मेरेवें भक्तोंके भागेकों 
लेकर ही है # । 
जैसे--्रोई पुत्र अच्छा काम करता है तो सुपत्न कहता 
है ओर खराब काम करता है तो कुपुत्र कहलाता है | यह सुपुत्र- 
कुपुत्रदा भेद तो उनके आचरणेंके कारण हुआ है। माँ-वापके 
पुत्रभात्रमें कोई फरक नहीं पड़ता | गायके थनोंमें चौंचड़ रहते हैं, 
वे दूथ न पीकर खून पीते हैं, तो यह विपमता गायकी नहीं है, 
प्रयुत चींचड्रोको अयनी बनायी हुई हैं । बिजलीके द्वारा कहीं 
बर्फ जम जाती है और कहीं आग पैदा हो जाती है, तो यद्ष 
विपमता त्रिजजीकी नहीं है, प्रद्युत बनन्‍्त्रोंडी 4॥ ऐसे ही जो 
भगवानमें रहते हुए भी मगवानओ नहीं मानते, उनका भजन नहीं 
करते, तो यह विपमता उन प्राणियोंदी ही है, भगवानकी नहीं | 
जैसे ढकइ्टीका टुकड़ा, वाँचका टुकड़ा और आतसी शीता-- 
इन तीनोंगें सथकी कोई विपम्ता नहीं है; परन्तु सर्यके सामने 
# तेदति करहि सम बत्रिपणम बिद्दारा । 
भगत अभगत हृदव अनुसारा॥ 
५ मानस २ | ९१८ | ३ ) 
बवलछ भगवानम ही नहीं, प्र्युत जीवन्मक्त श्रेष्ठ मद्रापुरुपोंमें भी 


सामनेवाडेके गुणों, भावों, आचरण आदिको लेकर पश्षपात दो 
जाता है- 





वीतरप्द्राणामये मुक्तिमाजां भवन्ति भब्वेपु दि पश्ष गता: ॥ 
(किराता० ३ । १२ ) 
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( धूपमें ) रखनपर छ़ड़ीफ़ा ठुऊडा प्येकी किरणोंक़ी रोक देसा हे, 
बाँचरा टुकड़ा किरणों नहीं से रुका ओर आतसी शाशा किरणें- 
को एम जगह जेम्द्ित कफे औनि प्रकः कर देता है अथोत्‌ यह 
विपमता सामने आनैबाले पशवोंद्धी है, सुपकरा नही । सुक्षी रिएणे 
तो सवपर एक समान दी पइता हैं | वे यद्राय उन किरणोवों 
जितवी पक लेते हैं, उतनी ही थे रिरणें उनमें प्रकट हो जाती 
हैं। ऐसे ही भगवान्‌ सत्र प्राणियोर्मे समानरूपसे व्यापऊ है, परिपूर्ण 
हैं| जो आणी मगयानऊे सम्मुख हो जाते हैं, मगबाव॒फां भोर 
मगवासकी कृपाका प्राफत्य उनमें सिशयवासे हो जाता € | उनकी 
अगवार्‌में जिननो अप्रे # प्रिया होती हे, भगयानूकी भी उतनी ही 
अविक दियता प्रकट दो जाती है | वे अपने आपको भगयान्‌को 
दे देते है, नो मगबान्‌ भी अपने-आपको उनको दे देते हैं | इस अकार 
अक्तोऊे मार्बोके अनुसार ही भगयानकी पिशेत कृपा, प्रियता भादि 
प्रकट हीती (८) 

लात्यय यह हुआ म्ि मनुष्य साप्तारेक शंगके कारण ही 
अपनेयो प्तारमे मानते हैं | जब वे भगवान ग्रेमपूवेफ भजन 
करने राग जानें हैं, तो उनका सात्तारित राम विठ जाता है और 
वे अपनी इृश््सि भगयानमें हो जाते हैं और मगगान्‌ उनमें हो जाते 
#ू । भगानी इछिसे तो थे वास्तयमे भगनानमें ही थे और मगयानू 
भी उनमें थे ! क्यछ रागके बारण वे अपनेशोी भगवानमें और 
भायावूरें अरनमें नह मातते थें | 

भगपानने पहद्०ाँ ये भज्जन्ति! पदोंने 'ये! सबंनाम पद दिया 
£, मिस्र तातपय है कि मनुश्य क्रिस्मी भी देशके हों, उसी भी 
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वेशमें हों, किसी भी अवस्थाके हों, क्रिसी भी सम्प्रदायके हों, किसी 
भी वणके हों, किसी भी आश्रमके हों, कैसी ही योग्यतावाले हों, वे 
अगर भक्तिपृतक मेरा भजन करते हैं, तो वे मेरेमें और में उनमें हूँ । 
अगर भावान्‌ यहाँ किसी वर्ण, आश्रम, सम्प्रराय, जाति आदिको 
लेकर कहते, तव तो भगवानमें विपमता, पक्षपातका होना सिद्ध हो 
जाता । परत भगवानने ये! पढसे सत्रको भजन करनेकी और 'में 
भगवानमें हूँ और भगवान्‌ मेरेमें हैं?---इसका अनुभव करनेकी पूरी 
खनन्त्रता दे रखी है | 





सम्बन्ध--- 
पूवश्लोकमें भगवान्‌ने 'ये भजम्नि तु माँ भक्‍त्या' पदोंते 
मक्तिपृषक्र अपना भजन करनेकी बात कही | अब अगले श्लोक 
भजन करनंबरालोंका विवेचन आरम्म करते हैं | 
इल्ेक--- 
अपि चेन्छुदुराचारों भजते मामतम्यभाक | 
साधुरेव स मन्तव्यः सम्यर्व्यवसितो हि सः ॥३० ॥ 
अर्थ-- 
अगर कोई दुराचारी-से-दुतचारी मी अनन्यमावसे मेहरा मजन 
करता है, तो उसको सावु ही मानना चाहिये | कारग कि 
उप्तने निश्चय बहुत अच्ओ्ी तरह कर लिया है | 
व्याख्या-.- 
[ कोई करोड़पति या आजपति यह बात कह दे क्षि मेरे 
पास जो कोई आयेगा, उसझो पैं एक छात्र रुपये दूँगा, तो 
उसके इस वचनकी परीक्षा तब होगी, जब उससे सवबंया ही विरुद्ध 
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चत्नेवाला, उतरे साथ बेर रखनेबार, उसका अनिष्ट वरनेवाला भी 
आका उसते एक लाख रुपये माँगे ओर बह उसको दे दे । इससे 
सबको यह विश्ञाप्त हो जाया कि यह जो माँगे, उसको दे देता 


है | इसी भावषती लेकर भावान्‌ सबसे पहले दुरचारीका नाम 
लेते हैं। ] 


ग्भपि चेता-- सानवें अद्यायमें आया द्ै कि जो पापी होते 
हैं, वे मेरे शरण नहीं होते (७) १५) ओर यहाँ कहा है कि 
दुराचारी-से-दुराचारी मी अनन्यमावसे मेहरा मजन करता हैं--इने 
दोनों बातोंमें आफसमें बितेव्र प्रतीत द्वोता हे ।हप्त विशेषकों दूर 
करनेफे ढिये ही यहाँ 'भपि! और चेन! थे ढो प्रा दिये हैं। 
तान्पय है झ्रि सातवें अध्याथमें 'दुष्क्रती पुरुय मेरं शरण नहीं होते' 
ऐसा ऋहका उनके स्त्रमावकां वर्णन किया दै । परन्तु वे भी 
किसी कारणसे मेरे भजनमें छाना चाहें तो छग सतरते हैं। मेरी 
तरफसे फ्रित्रोश़ें कोई मदा नहीं हे; क्योकि किसी भी आणीऊे 
प्रति मेरा द्ेप नहीं है| ये भार ब्ोरन करनेके लिये ही यहाँ आये 
ओर 'चेतहः पदोंका प्रयोग क्रिया हे । 

'छुदुराचारों मजते साप्तत्यभाझू--जो सुष्ठु दुराचारी 
है, साप्ठोपाज़ दुराचारी दे शर्थात्‌ दुराचार करनेमें कोई कमी ने 
रे, दुराचारफ़ा अड्-उपाज्ञ न छुटे--ऐसा दुराचारी है, वह मी 
एणणए कक बेय लामहि जाहू । आएं सस्‍ तजड नहिं वाह ॥. 

सनमुप्त दीई जीव मोदि जबहा | जन्म कोटि अघ नायदिं तबहों ॥ 
(मानस ५ | ४३२१ ) 
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अनन्यभाक्‌ हो कर मेरे भजन लग जाय तो उसका उदड्भार 
हो जाता है । 

| 'सज्ञतेः क्रिया वर्तमानवदी है, जिकका कर्ता है--- 
साब्लोेपाह दुरावारो। इसका तातयय हुआ कि पहले भी उसके 
द्वारा दुराचार बनते आये हैं ओर अपी वर्तमानों वह अनन्यमावसे 
भजन करता है, तो भी उसके द्वारा दुशाचार सबंबा नहीं छूटे 
हैं. अर्थात्‌ कभी-कभी क्रिप्ती परिधि तिमें आकर पूवपृस्काखश उत्तके 
द्वारा पा+-क्रिपा हो सकती है । ऐसी अवस्थामें भी वह मेत भजन 
करता है। कारण फि उप्तक्ञा ध्येय (छक्ष्य ) अन्यह्षा नहीं रहा 
है | अर्थात्‌ उसका लक्ष्य अब घन-सलत्ति, आदर-पत्कार, सुख- 
भाराम भादि प्राप्त कान हा नहीं रहा है| उप्तका एकमात्र लक्ष्य 
अनन्यभावसे मेरेमें लगनका ही 

अब यहाँ इड्ढा यद होती है कि ऐसा दुरा चारो अनन्यमातसे 
भगवान्‌के मजनमें केसे छंगेगा ? उप्तके लछगनेमें कई कारण हो 
सकते हैं; जंसे--. 

(१) वह किसी आक्रतमें पढ़ जाय और उप्तक्ो कहीं 
किब्निन्मात्र भो कोई सहारा न मिले । ऐसी अश्स्थामें अचानक 
'छुनी हुई वात उसको याद आ जाय कि भ्मगवान्‌ सबके सड्ायक 
हैं भर उन्की शरणमें जानेसे सत्र काम ठीक हा जाता है? आदि | 

(२) वह कमी किमी ऐसे बायुमण्ड्में चला जाय, जहाँ 
बड़े-बड़े अच्छे सन्‍्त-महापुरुष हुए हैं और बर्ममानमें भी हैं, तो 
उनके प्रभावसे भगवानमें रुचि वैद्य हो जाय | 
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(३) वाल्मीकि; अनामिठ। सदन कसाई आदि पापी भी 
आवधानरे भक्त वन चुके हैं ओर मजनके ग्रमावसे उनमें विलश्षणता 
आयी है---ऐसी कोई क्या छुन करके पूवकां कोई अच्छा संस्कार 
जाग उठे, जो कि सम्पूर्ण प्राणियोंगें रहता है# । 

(9) कोई प्राणी ऐसी आफतमें भा गया, जहाँ उप्तके 
बचने शी कोई सम्भावना ही नहीं थी, पर बढ् बच गया। रेसी 
घटनाविशेषजों देखनेते 3प़झे भीतर यट्ट भाव पैदा हो जाय कि 
यीई ऐसी बिच्क्षण शक्ति है, जो ऐसी आफतसे बचाती है | बह 
बिछक्षण शक्ति भगवान्‌ ही हो सऊते हैं; इस वास्ते अपनेको भी 
उनके परायण हो जाना चाहिये । 


(५) उसको किसी सन्तमे दशन हो जायें और उसका 
पतन करनेवाले दुष्कर्मोकों देखकर उसपर सन्तकी रूपा हो जाय; 
जैसेवाल्मीकि, भजामिल आदि पापियेपर तन्तोंकी कृपा हुई । 

--ऐसे कई कारणेंसे अगर दुशाचारीका भाव वदछ जाय, तो 
बद भावानऊे मजनमें अर्थात्‌ भगवानूकी तरफ लगे सकता है। 
चो/, डाऊू, छठे, हृधथा करनेयाले बघिक आदि मी अचानक भाव 
बरदठ जातेते भगवानओ अछे मंत्र हुए हैं---ऐसी कई कथाएँ 
पुा्णणेमि तथा मक्तमाठ आदि अन्‍्योर्मे आती हैं | 

अब एक शब्ठा होतीदे कि जो वषोंसे ममन-ध्यान कर रहे 
हैं, उनका मन भी तत्पतताप्ते भगवानमें नहीं छगता, तो जो दुराचारी- 

# सुमति कुमति सर के उर रदही । ताथपुरान निगम अत कहर ॥ 

(मानस ५। २६ । ३ ) 
गीं० रा० धि० २६-- 
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से-दुराचारी है, उसका मन भगवानमें तैलथागवरत्‌ कैसे छगेगा ! 
यहाँ 'अनन्यभाक! का क्थ वह तेब्थारावत्‌ चिन्तन करता है! यह 
नहीं है, प्रय्युत इसका कर्य है---'न अन्य भजति' अर्थात्‌ वह 
अन्यका भजन नहीं करता । उसका भगवानके विवाय अन्य किसी- 
का सहारा, आश्रय नहीं है, केवढ भावानका ही भाश्रय है. | जे 
पतित्रता बी केबछ पतिका चिन्तन ही करती हो--ऐसी वात नहीं 
है। वह तो हरदम पतिकी ही बनी रहती है, स्वप्ममें भी वह 
थोरोंदी नहीं होती। तात्यर्य दे कि उसका तो एक पतिसे ही 
पनापन रहता है। ऐसे ही उस दुराचारीका केवल भगवानमें ही 
अपनापन हो जाता है# और एक मगवानका ही आश्रय रहता है।। 

अनन्यभाक! होनेम खास यात है-पैं भगवानका हूँ ओर 
भगवान्‌ मेरे हैं? इस अकार अपनी अहंतावो बदल देना। 
अहंता-पशर्ितनसे जितनी जल्दी ग्ुद्धि आती है, जप, तप, यज्ञ) दान 
आदि क्रियाओंसे उतनी जल्दों शुद्धि नहीं आती। इस अहंताके 
पसितनके विषयमें तीन बातें हैं-.- 

( १ ) अहंताको मिठाना-ज्ञानयोगसे अहंता मिट जाती दै। 
जिस प्रकाशमें “अहम? ( मैं-पन ) का भान होता है, वह प्रकाश मेरा 
सखरूप है; ओर एकदेशीयरूपमें प्रतीत होनेबाठा 'अक्षम? मेरा 

# विरारो जनम अनेक की सुधरे अवब्हीं आजु | 
होहि राम को नाम जपु तुलसी तमि कुसमाजु ॥ (दोहाबडी २२) 


+ एक मरोसो एक बछ एक आस बिस्वास | 
शक राम घनस्याम हित चातक तुलसी दास || (दोहाबली २७७) 
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सवरूप नहीं है | कारण यह है कि (अहम! दृश्य दे और जो इृश्य 
होता है, वह अपना स्वरूप नहीं होता | इस प्रकार दोनोका 
विभाजन करके अपने ज्ञप्तिमात्र स्ररूपमें स्थित्र दोनेसे “अहंता? 
प्रिंट जाती है । 


(२ ) अद्वताको झुद्ध करना-कर्मयोगसे अद्दंता शुद्ध हो जाती 
है। जैसे, पुत्र कहता है कि 'मै पृत्र हैं भोर ये मेरे पिता हैं? तो 
इसका ताधये है कि गिताको सेवा करनामात्र मेरा कर्तव्य है; क्योकि 
पिता-पत्रद्ा सम्बन्ध केबर कतव्यन्याव्नके डिये दी है। पिता मेंरे- 
को पुत्र न मानें, मेरेको दुःख ठ, मेरा अद्वित करें, तो भी पेरेको 
उनकी सेश करनी है, उनको सुख पहुँचाना दँ | ऐसे दी 
माता, भाई, भोजाई, स्त्री; पृत्र, परिशरकें श्रति भी भेरेकों केबल 
छपने करतेग्यका ही पालन करना है । उनके कतव्यकी तरफ़ मेरेको 
देखना द्वी नहीं है कि वे मेरे प्रत क्‍या करते हैं, 
दुनियाफे प्रति क्‍या करते हैं । उनके करतंव्यक्रों देखना मेरा 
कतंब्य नहीं है; क्योंकि दूसरोके काव्यको देखनेवाछा स्रब॑ अपने 
व्यास च्युत हो जाता है । इस वाल्ते उनका तो मेरेपर पूरा 
अविरार है, पर वे मेरे अचुकूछठ चर्लें-ऐसा मेरा किसीपर भी 
भत्रिकार नही दे। इस प्रहार दूसरोका कर्तव्य न देखकर केबल अपना 
फतंव्प-पाटन करनेसे अद्देता शुद्ध दो जावी है। कारण कि अपने 
हुस-आरामफी कामना होनेसे दी भहंता जशुद्र द्ोती है। 

( ३ ) अरताका परिवर्तन करना-मक्तिगेगसे जद॑ता बदल 
जाती है। जैसे, वियादर्म पतिके साथ सस्रस्थ द्वोते दो कल्याकी 
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भहंता बदछ जाती है ओर वह पतिके घरको ही अपना घर, 
पतिके घर्मशो ही अपना घम मानने छग जाती है । वह पतित्रता 
अर्थात्‌ एक पतिकी ही हो जातो है, तो फिर वह माता-पिता, सास-पपुर 
आदि किसीकी भी नहीं होती । इतना ही नहीं, वह अपने पुत्र और 
पुत्नीकी भी नहीं होती; क्योंकि जब वह सती छोती है तो पृत्र-पुत्रीके 
माता-पिताके स्नेह की भी परवाह नहीं करती | हाँ, वह पतिके नाते 
सेवा सत्रकी कर देतो है, पर उम्तकों अहंता केत्र« पतिकी दी हो 
जाती है । ऐसे ही मनुष्यकी अहंता में मावानक्ता हूँ और भगवान्‌ 
मेरे हैं, इस प्रकार भगवानके साथ द्वो जाती है, तो इसकी भहंता 
बदछ जाती है। इस जहंताके वदलनेको ही यहाँ “अनन्यभाक! 
कहा है । 

'साधुरेव स मन्तव्य#--अब यहाँ एक प्रश्न होता है कि वह 
पहले भी दुशचारी रहा है और वर्तवानमें मी उत्तके आचरण सबधा 
शुद्ध नहीं हुर हैं, तो दुराचारोंको लेकर उसको दुराचारों मानना 
चाहिये या अनन्यप्रत्रको लेकर साधु ही मानना चाहिये १ तो भगवान्‌ 
कहते हैं कि उसको तो साधु ही मानना चाहिये | यहाँ “मन्तव्य/ 
(मानना चाहिये) त्रिधि बचत है अर्थात्‌ यह भगवान की विशेष 
आज्ञा है | 

माननेकी बात वहां कही जाती है, जहाँ साधुता नहीं दिखती । 
आए उसमें किश्चिन्मात्र भी दुराचार न होते, तो भगवान 'उसको साधु 
ही मानना चाहिये? ऐसा क्यों कहते १तो प्गबानके कहनेसे यही सिद्ध 
दोता है कि उसमें अभी दुराचार हैं । वह दुराचारोंसे सर्बधा रहित 
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नहीं हुआ है । इस गहते मगयान्‌ कहते हैं क्रि यह अभी साड्डोपाड़ 
साधु नहीं हुआ है, तो भी उत्तको ताधु ही मावना चाहिये अर्थात्‌ 
बादरसे उससे आचरणोंगे, क्वियाओमी कोई कमी भी देग्ग्नेमें आा 
जाप, तो भी वह अप्ताएु नहीं है | इसका कारण यह है कि बह 
'अनन्यभाऊ! हो गया अर्थात की केत्छ भगवानका ही हूँ और 
केवड भयगान्‌ ही मेरे हैं; मै संसारका नहीं हूँ और संधार मेरा 
नही है! उस प्रकार व६ भीतरसे ही भगवावका हो गया, उसने 
भीररसे ही अपनी भहंता वदल दी | इस वास्ते भत्र उप_के आचरण 
सुधरे देरी नहीं छगेगो; क्यों कि अहंगाके भवुप्ताा ही सब आचरण 
होते हैं। 
उसको साधु ही मानना चाहिये--ऐसा भगवानकों क्‍यों 
पढ़ना पड़ रहा है ! कारण कि छोगेमें यह रीति है कि ने किसीके 
भीतरी भावोंको न देखऊर बाहरसे जैसा लाचरण देखते हैं, वैसा 
दी उत्तम मान लेते हैं। जैसे, एफ आदमी वर्षोंसे परिचित है 
भर्यात्‌ मनन करता है, अच्छे आचए्णोवाला है-- ऐसा दीसों, पचीस्सों 
वरषेसि जानते हैं | पर एक दिन देखा क्लि बढ़ राजिके समय एक 
चेश्याके यहाँसे बाहर निकण, तो उसे देखते-ही छोगेंके मनमें आता 
६ कि देखो | हम तो इसको बड़ा अच्छा मानते ये, पर यह तो 
वैसा नहीं है, यह तो वेश्यागामी है ! ऐसा विचार भाते ही उनका 
जो अच्ठेपनका माव या, बहू उड़ जाता है | जो कई दिनोंदी श्रद्धा 
भक्ति थी, वह उठ जाती है। इसी तरहसे छोग वर्षोसे सी 
ध्यक्तिके जानते हैं कि वह अन्याय दे, पापी है, दुराचारी है और वही एक 


४०६ गीताकी राजविद्या [ अ० ९, 


दिन गज्जाकें किनारे स्नान किये हुए, हाथमें गोछुद्ी लिये हुए बेठा 
है | उसका चेहरा बड़ा प्रश्न है | उसको देखकर कोई कहता दै 
कि देखो ! भगवानूका भजन कर रहा हैं, बड़ा अच्छा पुरुष है, तो 
दूसरा कहता है कि भरे ! तुम इसको जानते नहीं, में जानता हूँ 
यह तो ऐस्ता-ऐसा है, कुछ नहीं है, केवछ पाखण्ड करता है । इस 
प्रकार भजन करनेपर भी ब्योग उसको बैसा ही पापी मान लेते हैं 
ओर उधर साधन-भजन करनेवालेको भी वेश्याके घरसे निकछता 
देखकर खदाब मान लेते हैं। उसको न जाने किस कारणसे वश्याने 
बुलाया था, क्या पता वह दयापरवश होकर वेश्याको शिक्षा देनेके 
लिये गया हो, उसके सुधारके लिये गया हो--इस तरफ उनकी 
दृष्टि नहीं जाती | जिनका अन्तःकरण मैछा हो, वे मेापनकी वाद 
करके अपने अन्तःकरणको और मेला कर लेते हैं और उनका 
अन्तःकरण मैछापनकी वात ही पकड़ता है | परन्तु उपयुक्त 
दोनों प्रकारकी बातें होनेपर भी भगवान्‌की दृष्टि मनुष्यके भावपर 
ही रहती है, आचरणोंपर नहीं---..'रहति न प्रभु चित चूक किए की | 

करत सुरति सय बार हिए की ॥१ (मानस २१॥ २८॥ ३३ क्योंकि 
भगवान्‌ भावग्राही हैं--.भावश्नाद्दी जनादंनः | 


'सस्यग्व्यवसितो द्वि सःः--दूसरे अध्याय. कर्मयोगके 
प्रकरणमें ध्यवसायात्मिका बुद्धि' की बात आयी है (२। ४१ ) 
भर्थोत्‌ वहाँ पहले बुद्धियें यह निश्चय होता है कि भेरेको राग-देष 
नहीं करने हैं, कतेव्य-कर्म करते हुए तिद्ठि-असिद्धिमें सम रहना 
है ।! अतः कर्मयोगीकी बुद्धि व्यवसायात्मिका होती है और यहाँ कर्ता 
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खर्य न्ययप्तित है---'सम्यग्व्यवलित? । कारण कि मं केवल 
भअगत्ानका ही हूँ, अब्र मेरा काम केवछ भजन करता ही है!-यह 
निश्षप खंका हे, बुद्धिका नहीं ।इस वस्ते धम्यक निश्यरालेकी 
थिंति भगवानमें है| तात्पप॑ यह हुआ कि वहाँ निश्चय 'काण! 
८ बुद्धि ) में है और यहाँ निश्चय “उर्ता) ( ख्रय॑ ) में है । करणमें 
निश्चय होनेपर भी जब्र कर्ता पर्मात्मतत्तमेें अमिन् हो जाता हैं, तो 
फिर कर्ताक्षे परमात्मासे अमिन्न होनेपर करणमें भी निश्चय हो जाय 
-+5प्षम तो कहना ही क्‍या ) 


जहाँ बुद्धिका निश्चय द्वोता है, वहोँ बह निश्चय तवतक एक- 
रूप नहीं रहता, जत्रतक खर्य कर्ता उत्त निध्यक्रे साथ मिछ नहीं 
जाता | जैसे; सत्संग-खाध्यायके समय मनुष्योंका ऐस्ता निश्चय होता 
है कि भत्र तो हम केवठ भजन-स्मरण द्वी करेंगे । परन्तु यह निश्चय 
सत्सक्र-साम्यापके बाद स्थिर नहीं रइता | इसमें कारण यह है कि 
उनकी खर्यकी खामाविक रुचि केवछ परमामाकी तरफ चणनेकी 
नहीं है, प्रच्युत साथमें संप्तारका खुख-आराम आदि लेनेकी भी रुचि 
“दती दे । परन्तु जब खयंका यद्द निश्चय दो जाता है कि अब दवर्मे 
'पर्माक्षाफी ताफ ही चलना दे; तो फिर यद्ध निथ्य कमी मिस्ता 
नहीं; क्योंकि यद्द निश्चय सयंका हे | 
जैसे, कन्याका विवाद द्वोनेयर 'अत में पतिकी हो गयी, अब 
मेरेकी पतिऊ्े घरका काम ही उुखा है? ऐसा निथ्य ख्यमे दो जानेसे 
वद्द कप्ी मिटना नहीं प्रत्युत विना याद फिये ही हरदम याद रहता 
दै। इसका कारण यद है सि उसने खर्गकी दी पतिका मान ड्या। 
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ऐसे ही जब मनुष्य यह निश्चय कर लेता है कि भें भावानका हूँ 
और अब केवछ भगवान्‌का ही काम ( भजन ) करना है; भजनके- 
सिवाय और कोई काम नहीं, क्रिसी कामसे कोई मतब्ब नहीं, तो 
यह निश्चय खयंका होनेसे सदाके छिये पक्का हो जाता है , फिर 
कभी मिटता हो नहीं | इस वास्ते मगवान्‌ कहते हैं कि उसको 
साधु ही मानना चाहिये ओर केवल माननेकी दी वात नहीं, खयंका 
निश्चय होनेसे वढ्द बहुत जल्दी घर्माला चन जाता है--'क्षिप्र 
भवति घम्मीत्मा! (९॥ ३१) 

भक्तियोगकी इश्टिसे सम्यूण दुर्गुण-दुराचार भगवान्‌की विमुखता- 
पर ही टिके रहते हैं | जब ग्राणी अनन्यमावसे भगवानके सम्मुख हों 
जाता है, तो सभी दुगुण-दुराचार मिट जाते हैं । 

सम्पन्ध--- 
अब आयेके श्लोकमें सम्यक्‌ निश्ययक्रा फल बताते हैं | 
इलोक--- 
क्षिप्रं भवति धर्मास्मा दाववच्छान्ति लिगच्छति |. 
कौन्तेय प्रतिज्ञनीदि न में भक्तः प्रणश्यति ॥ ३१ ॥ 
अथे---+ 

वह तत्काढ ( उसी क्षण ) धर्मात्मा हो जाता है और निल्तर' 
रहनेवाी शान्तिक्रो प्राप्त हो जाता है । हे कुन्तीनन्दन ! तुम प्रतिज्ञा 
करो कि मेरे भक्तका त्रिनाश अर्थात्‌ पतन नहीं होता ! 

' व्याख्या--- 

'क्षिय भवति घर्मात्मा"..-बह तत्काल घर्माव्मा हो जाता है 

अधातति महान्‌ पवित्र हो जाता है। कारण कि यह जीव ख़र्यो 


स्झोक ३१] « >गीताकी राजविद्या ४०९ 


परमात्माका भश है भर जब इसका उद्देश्य भी-परमामाकी प्राप्ति 
करना हो गया तो अब उसके पर्मात्मा होनेगे जया देरी लगेगी £ 
अब बह पापात्मा दीसे रूेगा ? क्योंकि वह धर्मात्मा तो क्षत, या ह्वी, 
केंबड संसारके सम्बन्धके कारण उसमें परापात्मापन आया था, जी कि 
आगन्तुक न | अत्र जब अहता बदलनेसे संत्तारफा सम्बन्ध नहीं 
रहा, तो 3 ज्यो-कॉन्यों / धर्मामा ) रह यया । 

पह जीव जय पापात्मा नहीं बना था, तत्व भी पर्वित्र था 
और जब पापात्मा बन गया, तब भी वेसा ही परित्र था । कास्ण 
कि फरमामाका अंश होनेसे जीव पद छी पत्रित्र है । केउछ संसार- 
के सम्बस्थसे वह पापश्मा। बना था, संसारका सम्बन्ध छूटते दी बढ 
अ्य-कानयों पवित्र रह गया । 


पाप कानेकी मायना रहते हुए मनुष्य 'मेरेकी।कवल मगवानकी 
तरफ ही चलना हैं?--ऐमा निश्चय नहीं कर सकता; यह वात ठीक 
है| परन्तु प्रप्री मनुष्य ऐसा निश्चय नहीं कर, सक्रता---यह नियम 
नहीं ६ | कारण कि जीवमात्र परमात्माझ्ा अंश होनेसे तत्ततः निर्दोष 
है। संत्ाखी आसाक्तके कारण द्वी उत्तमें आगन्तुक दोष आ 
जाते हैं | यदि उसके मनमें पपोसे प्रणा दो जाय और ऐसा निश्चय 
हो जाप कि अब मगवानूऊा दी मजन करना है; तो वह बढ़त जल्दी 
घर्मातमा बन जाता है। कारण कि जहाँ संप्तारफी कामना है, वहाँ ही 
भगगान्‌की तरफ चचनेकी रुचि मी हे | अगर भगवान्‌की तरफ चडने 
की रुचि जम्र जाय, तो काबता, आसाकक्ति नष्ट हो जाती है। फिर 
भगवसामिमे देरी नहीं लग तकती | 
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वह वहुत जल्दो धर्मात्मा हो जाता है--इसका तात्पय यह्द 
हुआ कि उसमें जो यत्किश्चित्‌ दुराचार दीखते हैं, वे भी ठिकेंगे 
नहीं । कारण कि सत-के-सब दुराचार टिके हुए हैं...असतको महत्त्व 
देनेसे । परन्तु जब चह संसारकी कामनासे रहित होकर केवल 
भगवानको ही चाद्धता है, तो उसके भीतर असतका महृत्त न रहकर 
भगवानका महत्व हो जाता हे | भगवानका महत्व होनेसे वह 
धर्मात्मा हो जाता है | 

मार्मिक वात 

यह एक सिद्धान्त है कि कर्ताके बदलनेपर क्रियाएँ अपने-आप 
बदल जाती हैं । जेसे, कोई धर्मरूपी क्रिया करके धर्मात्मा होना 
चाहता है, तो उसे धर्मात्मा होनेमें देरी छोगी | परन्तु अगर वह 
'कर्ताको ही बदल दे भर्थात्‌ मैं धर्मामा हूँ? ऐसे अपनी अहंताकों ही 
बदछ दे, तो वह बहुत जल्दी धर्मात्मा बन जायगा। ऐसे दी 
'दुराचारी-से-दुराचारी भी “मैं भगवानका हूँ और भगवान्‌ मेरे हैं? ऐसे 
अपनी अहंताकों बदल देता है, तो वह बहुत जल्दी घर्मात्मा हो जाता 
है, साधु हो जाता है, भक्त हो जाता है | तात्पर्य यह है कि मलुष्य 
जब संसार-शरीरके साथ मैं? और 'ेराः-पन्र करके संयोगजन्य सुख 
चाहने छगता है, तो बद्द 'कामात्मा? ( गीता २। ४३६ ) बन जाता 
'है और जब संसारसे सर्बथा बिमुख होकर भगवानके साथ अनन्य 
सम्बन्ध जोड़ लेता है, नो कि वास्तव है, तो वह शीघ्र ही 'धर्मात्माः 
बन जाता है । 

साधारण इष्टिसे लोग यही समझते हैं कि मनुष्य सत्य बोलनेसे 
'सत्यवादी होता है और चोरी करनेसे चोर होता है । परन्तु वास्तव 


खछोक २१ ] गीताकी राजविद्या ४११ 


ऐसी बात नहीं है " जब्र रथ सप्ययादी होता है अर्थात्‌ में सत्य 
बोलनेवाण हूँ? ऐसी अश्ताको भपनेम पक्रड लेता है, तो वह सत्य 
बोढ्ता है और सत्य बोढनेसे उप्तकी सत्यतादिता दृढ़ हो जाती हैं 
ऐसे ही चोर होता है, वद मे चोर हूँ? ऐसी अहताकों पफडकर ही 
चोरी करता हे और चोरी करनेंसे उप्तका चोरपना बढ हो जाता है। 
पर्तु जिप्तकी अहतामें 'मैं चोर हूँ ही नहीं! ऐसा इृढ भाव है, वह 
चोरी नहीं कर सकता | तापये यह हुआ क्लि अद्वताके पसितंनसे 
क्रियाओका पत्ितेन हो जाता है । 

इन दोनों दृशन्तोंसे यद्द सिद्र हुआ फि कर्ता जैसा होता है, 
उसके द्वारा बैसे ही कम होते हैं और जैसे कम होते हैं, वैसे ही 
फर्तापन हृढ हो जाता है | ऐसे ही यहाँ दुशचारी भी 'अवन्यमाकः 
दोकर भर्यात्‌ में केपठ भगयान्‌का हैँ ओर केवठ भगवान्‌ ही मेरे 
हैं' ऐसे अनन्यभायते भगवानके साथ सम्बन्ध जोड़ लेता है, तो 
उसकी अहतामें में मगयानका हूँ, ससारका नहीं हूँ? यह मात्र दृढ़ 
हो जाता है, ओ ऊ्रि परस्तंतरमें सत्य है । इस प्रकार भइताके बदल 
जानेपर क्रियाभेंगे किश्विन्माम्र करी रहनेपर भी वह बहुत जल्‍दी 
धर्मोत्मा बन जाता दे । 

यहाँ शह्ठा दो सफती दै कि पूवसल्येकर्म मगयान्‌ 'छुदुराचारए 
कहवर आये हैं, तो फिर यहाँ भगवानने उसको 'धर्मामा! क्‍यों ऊद्ा 
है ? इसका समाषान है कि दुराचारीके दुराचार मिद जायें, तो वह 
सदाचारी अर्थात्‌ घर्माम्ा दी द्वोगा । अत संदाचारी कहो या 
धर्माम्मा कट्ठी--एक ही वात है। 
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'शशत्वच्छान्ति निगच्छतिः--केवछ धार्मिक क्रियाओंसे जो 
धर्मात्या बनता है, उसके भीतर भोग और ऐश्व्यकी, कामना होने- 
से उसको भोग और ऐश्वर्य तो मिछ सकते हैं, पर शांश्वती शान्ति 
नहीं मिठ सकती । दुरचारीकी अहंता बदलनेपर अब्र वह भगवावके 
साथ मीतत्से एक हो जाता है तो उत्तक्ने भीतर कामना नहीँ रह 
सकती, असतका. महत्त नहीं रह सकता । इस वास्ते उप्तको 
निरन्‍तर रहनेवाली शान्ति मिल जाती है। ु 

दूसरा भाव यह है कि स्त्रय॑ परमात्माका अंश होनेसे “चेतन 
अमछ सहज सुखरासी? है | इस वास्ते उसमें अपने स्वरूपकी अनादि 
अनन्त खतःप्तिद्द शान्ति है, धर्मात्मा होनेसे अर्थात्‌ भगवानके 
साथ अनन्यभात्से सम्बन्ध होनेसे वह शाश्रती शात्ति प्राप्त हो जाती 
है । केवल संगार्के प्ाथ सम्बन्ध माननेसे दी उसका अनुभव नहीं 
हो रहा था | | 


“कौन्तेय प्रतिजानीहि न मे भक्तः प्रणश्यति?-- अठारहवें 
अध्यायके पैंसटर्वे इजेकमें भगवान्‌ स्वयं 5तिज्ञा करते हैं---'प्रतिजाने 
प्रियोषसि मे! । पल्तु यहाँ मेरे भक्तका पतन नहीं होता? ऐसी 
प्रतिज्ञा भगवान्‌ अजुनसे कराते हैं, स्वयं नहीं करते। इसका 
आशय यह हैं कि अभी युद्धका आरस्म होनेवाला है और भगवानू- 
ने पहले ही हाथमें शात्न न लेनेकी प्रतिज्ञा कर ली है, परन्तु जब 
आगे भीषजी यह प्रतिज्ञा कर लेंगे कि “जी हरि हाथ न शत्र 
गहाऊँ, तो छाजो गड्ला जननीको शान्तनुछ्युत न कहाऊँ |? तो उत् 
समय भगवान प्रतिज्ञा तो ढूठ जायगी, पर भक्तकी प्रतिज्ञा नहीं 


झोक ३१] गीताकी राजविद्या छरे३े 


इठेगी | भायतने चोये अलाबऊे तीसरे इज्चेकर्मे 'भकोईसि 
में सल्या चेति' केहकर अ्जुनको अपना मक्त स्वीकार किया है। 
रत पाले मायान्‌ भजुनसे कद्ष्ते हैं कि मेत्रा ) त्‌ प्रतिता कर 
ले, कारण कि तेरे द्वाए अनित्ञा करनेरर अएर मैं खुद भी तेरी 
प्रतिज्ञा तोड़ना चाहूँगा, तो भी तोड़ नहीं सकूँगा, तो क्रिर और 
सोड़ेगा दी कौन ? तात्पर्य हुआ कि अगर भक्त प्रतिज्ञा कहें, तो 
उस प्रतिशके किहद्ध मेरी प्रतिशञा भी नहीं चलेगी। 
मेरे मक्तका पिनाश अर्थाव्‌ पतन नहीं द्योता--यह कइनेका 
तत्पय है कि जब वह सबया सेरे सम्दुख दो गया है, ते भत्र 
उसके पतनकी किद्धिन्मात्न भी सम्भावना नहीं रही। पतनक्रा 
कारण तो शरीकके साथ अपना सम्बन्ध मान लेना द्वी था। उस माने 
हुए सम्बन्धसे सुबया बिमुख होकर जब बह अनन्यमावसे मेरे ही सम्मुख 
हो गया, तो अब उसके पतनकी सम्भावना हो ही कैसे सकती है ! 
दुगचारी भी जब भक्त हो समता दे, तो फिर भक्त होनेके 
आद बह पुनः दुराचारी भी हो सरता दै--ऐेसता न्याय कइ्ता हैं । 
इस न्यायकी दूर करनेके लिये मगवान्‌ कइते हैं कि यह न्याय यहाँ 
नहीं छागता । मेरे यहाँ तो दुराचारी-से-दुराचारी भी भक्त बन सकते 
हैं, पर भक्त होनेके बाद उनका क्रिर पेय नहीं हो सझुता अर्थोत्त 
से फिर दुराचारी नहीं बन सकते । स्त प्रकार मगवानके न्यायमें भी 
दया मी हुई है । इस बास्ते माबात्‌ न्‍्यायझारी और दयाढु--दोनों 
ही सिद्ध द्वोते हैं । 


सम्बन्धघ--- 
इम प्रकरणमें मंगवानूमें अपनी सफ़िके सात अशिका्ी 


४१४ शीताकी शाजविद्या [भ० ९ 


बताये हैं। उनमेंते हराचारीक़ा वर्णन दो श्लोकोंमें क्रिया | अब 
आमेके रलोकमें भक्तिक्रे चार अवेश्रारियोंक्रा कर्णन करते हैं | 
इलोक--- 
मांद्ि पार्थ व्यपाभित्य येडपि स्थुः प्रापयोनयः । 
खत्रियो वेश्यास्तथा शूद्वास्तेषपि यान्ति पर्स गतिम्‌ ॥३२॥ 
अथ--- 
हे परथानन्दन ! जो भी पापयोनित्राले हों तथा जो भी लियाँ, 
चेश्य भोर शरूद्र हों, वे भी सवंथा मेरे शरण द्ोकर निःसन्देह पत्म- 
गतिका प्राप्त हो जाते हैं । 
व्याख्या--- 
मां हि पार्थ व्यपाधित्य '' ** * यान्ति पर्रा गतिप/-- 
जिनके इस जन्‍्ममें आचरण खराब हैं अर्थात्‌ जो इस जन्मका पापी 
है, उसको भगवानने तीक्षवे इ्लेकमें 'दुराचारी? कहा है | जिनके 
पूव॑जन्ममें आचरण छााव थे आर्थाद जो पूर्वजन्मके पापी हैं और 
अपने पुराने पापोंका फल भेगनेके छिये नीच योनियोंमें पंदा हुए हैं, 
उनको भगवानने यहाँ 'परापयोनि? कहा है | 
यहाँ 'वापय्ोनिः शब्द ऐजा व्यापक है, जिसमें अछुर, राक्षस, 
पद, पक्षी आदि सभी छिय्रे जा सकते हैं& और ये सभी मगवद्धक्तिके 


# कैवलेन हि भावेन ग्रोप्यो गाबो नगासृगाः । 

येअन्ये मूहधियों नागा: सिद्धा मामीयरुरक्षसा॥ 

आर (श्रीमद्धा० ११। १२। ८ ) 
ध्गोपियों, गरायें, इक्ष, पदश्ष, नाग तथा इस प्रकारके और भो 


मूढबुद्धि प्राणियोंने अनन्यभावके द्वारा सिद्ध होकर अनायास ही मेरो 
प्राप्ति कर ली है ५ 


जछोक ३२] गीताकी राजविधा घ्श्५ 


अधिकारी माने जाते हैं । शाग्दित्थ ऋषिने कहा है-- 
अनिम्धयोध्यधिक्रियते पारम्पयोत्‌ सामान्यवत््‌ । ( शाण्डिल्य- 
मफ़ितृत्र ७८ ) भर्याद्‌ जैसे दया, क्षमा, उदारता आदि सामान्य 
धर्मेक्ि मनुप्पमात्र अधिकारी हैं, ऐसे दी भगवद्गक्तिके नीची-सेननीची 
योनिसे लेकर ऊँची-से-ऊँची योनितरके आणी अधिकारी हैं | इसका 
कारण यह है कि भात्र जीव मगतानके अश होनेसे मगवान्‌वी तरफ 
चनेमें, भगवान्‌वी मक्ति करनेमें, भगवानके सम्मुख होने अन- 
विफारी नहीं हैं । आियोंकी मोग्यता-अयोग्यता आदि तो संसारि 
कार्येमि है, क्योंकि ये योग्यता आदि बाह्य हैं और मिली हुई हैं तथा 
बिद्ुड़नेवाडी हैं | इस वास्ते भगवानके साथ सम्बन्ध जोड़नेमें 
योग्यना-अश्मेगता कोई कारण नहीं है अर्थात्‌ गिसमें योग्यता है। वह 
मगयानवी तरफ चछ समता है. और जिसमे अयोगता है, वह 
भगवानमे नहीं छ7 सकता--यहद कोई कारण नहीं है । आणी ख्य॑ 
भगवानऊे हैं, इस वास्ते सभी मगवावके सम्मुख हों सकते हैं ।तापय 
हुआ कि जो हृदयसे भगवानकों चाहते हैं, वे सभी भेगवहक्तिके 
अधिकारी हैं | ऐसे पापयोनिवाले भी मगवानके शरण होकर परम- 
गनियो प्रात दो जाते हैं, परम परतित्र हो जाते हैं । 


ढौकिक दृष्टिसि तो आचरण श्रष्ट होनेसे अपीज्ता मानी जातों 
है, पर बालवमे जो कुछ अप्रवित्रता भाती है, वेद सक-नोसंत् 
भगयानसे विश वोनेसे दी आती है । जैसे, भट्टार अमित पिवुख 
होते दी क्राढा कोयला बन जाता है। फ्रिर उस कीबलेको साधुन 
थ्गाफर कितना ही थो छें, तो भी उसका काबापन नहीं मिद्ता | 


४१६ गीताकी राजविद्या [ झ० ९, 


आर उसको पुनः अग्निमें रख दिया जाय तो उसका काछापन नहीं 
रहता और वह चम्रक्र उठता हैं। ऐसे ही भगवानके भंद इस 
जीत्रमें काछापन भर्थात्‌ अपवित्रता भावानसे बिसुख होनेयें दी 
आती है. | अगर यह भगवानके सम्मुख द्वो जाय, तो इसकी वह 
अपवित्रता स्वेथा मिट जाती है और वह महान्‌ पवित्र हो जाता है 
तथा दुनियामें चमक उटता है । उसमें इतनी पत्रित्रता आ जाती है 
कि भगवान्‌ भी उसे अपना मुकुग्मणि बना लेते हैं ! 

जब स्त्रय॑ आते होकर प्रभुक्ो पुकारता है, तो उप्त पुकारमें भगगान्‌- 
को द्रश्ति करेकी जो शक्ति है, बंद शक्ति शुद्ध आचरणोंमें नहीं है। 
जैसे, माँका एक बेटा ऋच्छा काम करता है तो माँ उससे प्यार 
करती है; और एक बेट। कुछ भी काम नहीं करता, प्रत्युत भाते 
द्वोकर माँको पुक्रारता है, तोता है, तो फ़िर माँ यह विचार नहीं 
, करती कि यह तो कुड भी अच्छा काम नहीं करता, इसको गोदमें 
केसे छू ? वह उप्के रोनेको सह नहीं सकनी और उठाकर गोदमें 
ले लेती है | ऐसे दी खरा-से-खराब आचरण करनेवाला, पापीन्से- 
पापी आत होकर मगवानको पुकारा है, रोता है, तो भगवान्‌ उप्तती 
अपनी गोदमें ले लेते है, उससे प्यार करते हैं । इससे यह सिद्ध 
हुआ कि त्वयंके भावानकी ओर छगनेंयर जब इस जन्मके पाप भी , 
बाधा नहीं दे सकते, तो फिर पुराने पाप बाबा कैसे पहुँचा सकते 
हैँ ? कारण कि पुराने पाप- पर्माका फल जन्म ओर भोगरूप प्रतिकूछ 


परिश्िति है, इस वास्ते वे भवानी ओर चलनेमें वावा नहीं दे 
सकते । 


खोक ३२ ] गीताकी राजविधा धर 


यहाँ 'द्विय ? पढ देनेका तावयय हैं कि ऊिसी भी वणकी, किसी भी 
शाश्रमयी, झिप्ती भी देशरी, झिसी भी वेशकी केसी ही क्षियाँ क्यों न 
हों, वे सभी मेरे शरण होकर परम पर्वत बन जाती हैं और परमगतिको 
प्राप्त होती हैं। जैसे, प्राचीन कालमें देवहति, शबरी, बुन्ती, दीपदी, 
द्रजगोपिषों आदि, और अभीके जमानेमें भीरा, करमेती, करमावाई, झूछी- 
बाई आदि बई ब्ियाँ मगवानकी भक्ता हो गयी हैं । ऐसे ही वेस्योमें समाधि 
तुदधार आदि, और इद्दोंमें विदुए, संजय, निपादराज गुह भादि 
कई भगवानके भक्त हुए हैं । तात्मय यह हुआ कि पापयोनि, ब्ियाँ, वेश्य 
और डाइ--ये सभी मगयान्‌ रा आश्रय लेकर परमगतियों प्राप्त होते हैं। 
विज्ञेप बात -- 
इस स्मेऊमें पापथोनय» पद स्वतन्त्ररूपसे आया दे | इस 
पदको जियो, बेब्या और गद्दोका विशेष नहीं माना जा समझता, 
क्योंकि ऐप्ता माननेवर का बायाएँ अतो हैं [ क्ियों चारों वर्णोफी 
होती हैं | उनमेंसे ब्राह्मणों, क्षत्रियों ओर वैश्योंपी जियोकों अपने 
अपने पतिग्रोके साथ यज्ञ आदि बेंदिफ कमोमें वेदनेफा अधिकार दे । 
अत श्षियोंकों पापपोनि फप्ते कह सकते है ! अर्थात्‌ नहीं कह 
सकते । चाएे वर्ग आते हुए भो भगयादने ल्लियोक्रा नाप अछग 
विया है | इसका तातय हे द्वि ल्ियाँ पतिस्े साथ ही मरा 
शाश्रय ले सकती हैं, मेरी तरफ़ चल सकती हैं--ऐस्ता कोई भी 
नियम नहीं ऐ । जिया खवतस्तरनावूपक सेए आध्रय लेकर परमंगविको 
प्राप्त हो जाती है ।उप्त वात्ते ब्रियोफों किमी भी व्यक्तिका मनसे 
किब्िलात्र मो आश्रप ने छेकर कैय्ठ मेत द्वो आश्रय लेता चाहिये। 
गो० रा० घि० २७--- 


४१८ गीताकी राजविद्या [अ० ९, 


अगर इस “'पापयोनयः ? पदकों वेइयोंक्रा विशेषण माना जाय, 
ते यह मी युक्तिवंगत नहीं बेठता। कारण कि श्रुतिके अनुसार 
बेइबोंकी पायथोनि नहीं माना जा सपताऋ | बवैश्योंक्री तो वेदोंके 
पढ़नेका और यज्ञ आदि वैदिक कमंकि करनेका पूरा अधिकार 
दिया गया है | 


आग इस परापयोनयः? पदक ड॒द्गोंका विशेषण माना जाय, 
तो यह भी युक्तिसंगत नहीं त्रे्ता; क्योंकि श॒द्र तो चार्रो वर्णोम 
भा जाते हैं| इस वास्ते चारों वर्णोंके अतिरिक्त अर्थात्‌ शद्रोंकी अपेक्षा 
भी जो द्वीन जातिवाडे यवन, हण; खस आदि मनुष्य हैं, उन्हींको 
'पापयोनयः पढके अन्तर्गत लेना चाहिये । 


जैसे माक्ी गोद जानेमें क्लिप्ती मी वच्चेके छिये मनाह्दी नहीं 
है; क्योंकि वे बब्चे मॉके ही हैं । ऐसे ही भगवानका अंग दोनेसे 
प्राणिमात्रके छिये भगवानूकी तरफ चलनेमें(भगवानूकी ओरसे ) कोई 
मनाही नहीं है । पश्चु, पद्नी, वृक्ष, छता आदिम मगवानकी तरफ 
चबनेकी समय, योग्यता नहीं है, फिर मी पूर्वजन्मके संस्कारसे या 

#तितग्य इह रमणीयचरणा अम्बाशो द यद्ते स्मणीयां बोनिमापत्येरन्‌ 
वाह्णणयोनिं वा क्षत्रिययोनिं वा वेश्यय्रोनिं वाथ य इद् कपूबचरणा 
अम्याञ्यों ह यत्ते कपूों बोनिमापश्चेरत्‌ ब्वयोनिं था सूकरयोनिं वा 
चाण्डाल्योनिं वा ॥ ( छाम्दोग्य० ५ | १०। ७ ) 


थ्‌ रण. अच्छ टिक आ ण जे पर च्रि 
. , अर्थात्‌ जो अच्छे आचरणोवाले हैं, उनका जन्म तो ब्राह्मण, ध्त्रिय 
ओर बंब्योर्म होता है, परन्तु जो नोच आचगगोवाले हैं, वे कुत्ते, सूकर 
तथा चाण्डाल्योनिमें जन्म छेते हूँ | 
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अन्य किती कारण वे मगवानरे सम्मुख द्वो सकते हैं | इस वारते 
यहाँ 'पापयोनय? पदर्मे पञ्न, पक्षी आदिकों भी अपवादरूपसे ले 
सकते हैं | पश्च-पश्मिगेंमें गजेद्र, जठायु आदि मणतद्वक्त हो सुक्ते हैं । 
मार्मिक बात-- 

भावानकी तरफ चढनेमें भावकी अवानता होती है, जन्मकी 
नहीं | शिसके अन्तःकरणमें जन्मक्री प्रधानता द्वोती है, उत्तम भाव- 
वी प्रधानता नहीं होती ओर उप्तमें भववातकी भक्ति भी पेदा नहीं 
होती | कारण ज्लि जन्मकी प्रधानता माननेवालेके 'अदम? में शरीर- 
का सम्बन्ध मुख्य रहता है, जो मगवावमें नहीं छाने देता अर्थात्‌ 
शरीर _भगवानका भक्त नहीं होता और मक्त शरीर नहीं होता, 
प्रध्युत स्वय भक्त होता है। ऐसे ही जीए अह्मको प्राप्त नहीं हो 
पकता; झिन्‍्तु अहम ही अग्नक्तो प्राल दता है अर्थात्‌ बअहामें जीयमात्र 
नहीं होता और जीकमें अह्मगाव नहीं होता | जीप तो प्राणोंको 
छेफर दी है और बद्यमें प्राण नहीं होते । इस वास्ते अ्म ही 
तह्मकी प्राप्त होता है अर्यात्‌ जीबमाब मिठ्रकर ही अक्षकों प्राप्त 
होता है---प्रहमेय सम्‌ बह्माध्येति! ( बृहदारण्पक० 9 | ०।६ ) । 

स्वयमे शरीरका अभिमान नहीं होता । जहाँ स्यंमें शरीरका 
अभिभान होता हे, बद्दों 'मैं शरीरमे अछग हूँ! यह विवेक 
नहों द्ोता है, प्रत्युत चह हाण-मासका, मऊ; मूत्र पैदा करनेवादी 
प्रसीनका ही दास ( गुलाम ) बना रखता है। यही अविनेक है 
भज्ञान दें |रत्त तह अविक्कों प्रवानता दोनेसे मनुष्यन तो 
भक्तिनागम चठ समता है ओर ने ज्ञानमा्ग में है चछ सकता 
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है । इस वास्ते शरीरकों लेकर जो व्यवहार है, वह लोकिक मर्यादा- 
के लिये बहुत आवश्यक है और उस मर्यादाके अनुसार चलना द्टी 
चाहिये | परन्तु भगवानकी तरफ चलनेमें स्वयंकी मुख्यता है, शरीर- 
की नहीं । 

तात्यय यह हुआ कि जो भक्ति या सुक्ति चाहता है, वह स्वयं 
होता है, शरीर नहीं | य्रपि तादात्यक्रे कारण स्वय॑ शरीर घारण 
करता रहता है; पल्तु स्वयं कमी मी शरीर नहीं हो सकता और 
शरीर कभी भी स्वयं नहीं हो सकता | खर्य स्वयं ही है ओर शरीर 
शरीर ही है | स्वयंकी परमात्माके साथ एकता है. ओर शरीरकी 
संसारके साथ एकता है| जबतक शरीरके साथ तादाम्य रहता है, तत्रतक 
वह न भक्तिका और न ज्ञानका ही अधिकारी होता है तथा न. 
सम्पूर्ण शब्ठाओंका समाधान ही कर सकता है । वह शरीरका 
तादात््य मिठता है---भावसे, अर्थात्‌ मनुष्यका जब भगवान्‌की तरफ 
भाव होता दै, तो शरीर आदिकी तरफ उसकी दूत्ति ही नहीं जाती | 
वह तो केवड भगवानमें ही तल्लीन हो जाता है, जिससे शरीरका 
तादाल्य मिट जाता है । इस वास्ते उसको विवेक-बिचार करना नहीं 
पड़ता और उप्तमें वण-आश्रम आदिकी किसी प्रकारदी शह्ढ पैदा 
दी नहीं होती । ऐसे ही विवेकसे भी तादात्म्य मिटता है | तादात्म्य 
मिटनेपर उसमें किसी भी वण या आश्रमका अभिमान नहीं होता । 
कारण कि स्वयंमें वणे-आश्रम नहीं है, वह वर्ण-आश्रमसे अतीत है । 

सम्बन्ध-.- 


दि; भक्तिके शेष दो अधिक्रारियोंद्रा वर्णव आमेके 
श्लोकमें करते हैं । 


न्छोक ३३ | गीताक़ी राजविद्या छरशर्‌ 


इल्ोंक--- 
कि पुनभीह्षणाः पुण्या भक्ता रापेयस्तथा । 
अनित्यमसुर्ण लोकमिरमे शष्य भजरर मम ॥ ३३ ॥ 
अध--+ 
जो परिन आचाणपयाले आह्मण और श्रणि्लरूप क्षत्रिय 
भगवानऊे भक्त हों, वे परमगतिओों प्राप्त हो जायें, इसमें तो कहना 
दी क्या ! इस कास्ते हे अर्जुन | इस अनित्य भर छुखरहित शरीरफों 
प्राम करके मेरा भजन कर | 
ब्यास्या--- 
पक पुननाह्मिणाः पुण्या भ्ा+ राजपयस्तथाः--जब् वतमान- 
में पाप करनेताल्य साड्रोपाह्न दुराचारी और पूवेजन्मके पार्पोके 
कारण मीच योनियोंमें जन्म छेनेयाडे रणी तया क्रिया, वेश्य 
और दद्--ये समी मेरे शरण होकर, मेश आश्रय लेकर परमगति 
को भ्राप्त हो जाते हैं, पप्म पत्रित्त हो जाते है, तो फ़िर जिनके 
पूवजमाफ़े आचरण भी अ»ऊे हों ओर इस जन्ममें भी उत्तम कुलमें 
जन्म हुआ हो, ऐसे पर्रित्र शह्मण और पत्मित क्षत्रिय अगर मेरे 
शरण हो जाय॑, मेरे भक्त बन जाये, तो वे परमगतिकों प्राप्त ही 
जायेंगे, इसमें कहना ही क्या हे ' अर्थात्‌ वे. नि सन्देह फमगति- 
को आम हो जाय॑गे । 
पहले तीतये इलोफमें ।जप्तफों दुराचारे कहाँ दें, उसके 
पिपक्षमें यहाँ 'पुण्या: पद आया ४ और बच्ीसये श्सेझमें जिनको 


# यहाँ प्रका० पद देदर्श दीपक-्यायसे आहग और राजर्पि 
( क्षन्रिय )--इईन दोनोंे ल्थि आया है | 
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पापयोनयः कहा है, उनके विपक्षमें यहाँ 'ब्राह्मणा” पद आया 
हैं | इसका आशय है कि ब्राह्मण सदाचारी भी हैं और पवित्र जन्मवाले 
भी हैं | ऐसे ही इस जन्ममें जो शुद्ध आचरणवाले क्षत्रिय हैं, उनकी 
बतंमानकी पवित्रताको बतानेके लिये यहाँ “श्रपि' शब्द आया है, 
और जिनके जन्मारम्भक कर्म भी शुद्ध हैं, यह बतानेके लिये यहाँ 
(राजन! शब्द आया है | 

पत्रित्र ब्राह्मण और ऋपषिस्वरूप क्षत्रिय--इन दोनोंके बीचमें 
'भक्ता? पद देनेका तात्यय है कि जिनके पूवजन्मके आचरण भी 
शुद्ध हैं और जो इस जन्ममें भी सर्वथा पवित्र ब्राह्मण और क्षत्रिय 
हैं, वे अगर भगवानकी भक्ति करने छा जाये, तो उनके उद्धारमें 
सन्देह हो ही कैसे सकता है ! 

धपुण्या ब्राह्मणाः? 'राजर्पयः और ५्भक्ताए---ये तीन बातें 
कहनेका तात्पर्य यह हुआ कि इस जन्मके आचरणसे पत्रित्र और 
पूवजन्मके छुद्ध आचरणोंके कारण इस जन्ममें ऊँचे कुछमें पेदा 
होनेसे पत्रित्र--ये दोनों तो बाह्य चीजें हैं । कारण कि कर्ममात्र 
बाहरसे ( मन, बुद्धि, इन्द्रियाँ और शरीरसे ) बनते हैं, तो उनसे 
जो पवित्रगा होगी, वह भी वाह्य ही होगी । इस बाल्य शद्विके 
वाचक ही यहाँ “पृण्या ब्राह्मणा” और “राजर्पय»-ये दो पद 
आये हैं | पल्तु जो भीतरसे स्वयं भगवानके शरण होते हैं, उनके 
डिये अर्थात्‌ स्वयंके छिये यहाँ 'भक्ता” पद आया ह्दै। 

“अनित्यमछुख॑ छोकमिर्म प्राप्प भजस्व मामः--अनित्य 
और अछुख--इन दो विशेषणोंपर विचार करनेसे मातम छोता दे 
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कि यद्द मनुप्यजन्म अनन्त जर्मोंफ़ा अन्त करनेवात्य होनेसे अन्तिम 
जन्म है | इस जन्ममें मनुष्य मगवानूके शरण होकर भगयानकों भी 
घुख देनेवारा बन सकता है । इस वास्ते यह्द मनुप्यजन्म पत्निन्न तो 
है, पर अनित्य है--'भनित्यमः अर्थात्‌ नित्य रहनेवाला नहीं है; 
किस स्रय छूट जाय, इसका कुछ पता नहीं हे । इस वास्ते 
जल्दी-से-जल्दी अपने उद्धारके छिये छग जाना चाहिये । इस 
मनुष्यशरीरमं सुख भी नहीं 8--'अस्लुखम! । आने अध्यायके 
पन्‍्द्रहवव इलोकर्मे मंगवानने इसको दु'खाल्य बताया है। इस वास्ते 
मनुष्यशरीर मिलनेपर छुखभोगके छिये छलचाना नहीं चाहिये। 
ब्टचानेम और छुख्व भोगनेम अपना माव और समय खराब नहीं 
करना चाहिये । 

यहाँ 'इमं छोकम! पद ममुष्यद्रीरका वाचक हैं, जो कि; 
केपछ भगवद्माप्तिके लिये ही मि्य हे। मनुम्मशरीए पानेके बाद 
किसी पूर्वकर्मके कारण भविष्पमें इस जीवका दूसरा जन्म होगा--- 
ऐसा कोई विधान भावानने नहीं बनाया हे, प्रत्युत फेबक 
अपनी ग्रापतिके लिये हो यद अन्तिम जन्म दिया है। आग इस 
जम्ममें मगञ्आात्ति करना, अपना बद्धार करना मूछ गए, तो अम्य 
शरीरोंमिं ऐसा मौका मिलेगा नहीं । इस वास्ते भगवान्‌ वद्धते है कि 
इस मनुप्ययरीरकीं प्राम करके केवड मेरा भजन कर [ इस आशीमें 
भी कुछ बिलक्षणना आती है, वद् सब मजन करनेसे ही आती दे | 

कं भजस्व! से भगवानूका यह तात्पर्य नहीं हे कि मेरा 
मजन करनेसे मेरेकों बुछ व्यम होगा, प्रस्युत तेरेकी ही मद्बान 
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लाभ होगा# । इस वास्ते व्‌ तथ्परतासे केबछ मेरी तरफ ही छग 
जा, वेबल मे ही उद्देश्य, ठक्ष्य रख । सांसारिक पदार्थोका आना- 
जाना तो मेरे विधानसे स्वतः होता रहेगा, पर ते अपनी तरफसे 
उत्तत्ति-बिनाशशील पदार्थोका ठक्ष्य, उद्देश्य मरते रख; उनपर दृष्टि 
ही मत डाछ; उनको महत्व ही मत दे | उनसे विमुख होकर व्‌ 
केबल मेरे सम्मुख हो जा । 


जैसे, माताकी दृष्टि बालकके शरीरपर रहती है, ऐसे ही भगवान्‌ 
और भगवानके भक्तोंकी इृष्टि प्राणियोंके खहूपपर रहती है। वह 
खरूप भगवानका अंश होनेसे शुद्ध है, चेतन है, अबिनाशी दे । 
पएतु अक्ृतिके साथ सम्बन्ध जोड़कर वह तरह-तरहके भाचरणोंवाल 
बन जाता है । उन्तीसर्वे इ्लोकमें मानने कहा कि में सम्पूण 
प्राणियोंमें सम हैँ । किसी भी प्राणीके प्रति मेरा राग और द्वेष नहीं 
है। मेरे पिद्वास्ससे, मेरी मान्यतासे और मेरे नियमोंसे सवंथा विरृद्ध 
बलनेवाले जो दुराचारी-से-दुराचारी हैं, वे भी जब मेरेंमे अपनापत 
करके मेरा भजन करते हैं, तो उनके वास्तशिक खखपदी तरफ दुष्ट 
रखनेवाला में उनको पापी बोसे मान सकता हूँ ? नहों मान सकता । 
ओर उनके पवित्र होनेमें देती केसे छा सकती है ? नहीं छग सकती ) 
कारण कि मेरा अंश होनेसे वे सबधा पवित्र हैं ही । केवल उत्पन्न 
और नष्ट होनेवाले धागन्तुक दोपोंको लेकर / खर्यसे दोपी कैसे हो 
सकते हैं ? और मैं उनको दोषी कैसे मान सकता हैँ ? वे तो वेब 
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& इसी भावकी लेकर मंगवानने यश आत्मनेपदी 'सज्ञस्व! 
क्रिया दी है। 
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ठत्पचि-विनाशशील शरीरोके साथ “में? और 'ेरा“पन वरनेके कारण 
मायके परश होऋर दुराचाएं, पपाचारमें लग गये थे, पर वात्यवों 
वे है तो मेरे ही अश् ! ऐसे ही जा पापयोनियाले हैं अर्थात्‌ पूबके 
पार्पोके कारण जिनका चाण्डाछ आदि नीच योगियोमे ओर पश्, पक्षी 
भादि निर्यक्‌ पोनियामें जन्म हुआ है, वे तो अपने पृथक पापोसे 
मुक्त हो रहे हैं। ऐसे पापयोनिवाले प्राणी भी मेरे शरण होकर 
मेरेको पुकारें तो उनका भी ढद्घार हो जाता है | इस अक्नार 
भगयानने दो अफस्के महुर्ध्योफ्रा अर्थात्‌ बतेमालके पापी ओर 
पूपेजन्मके पापी--इन दो नीचे दर्जके मम्रुप्योफा वर्णन जिया । 
अब आगे भगवानूने मध्यम दर्जेके मनुष्णोफा वर्णन ज्था । 
पदले द्विय ? पंदसे त्री जातिमात्रको लिया । इसमें ब्राह्मणों ओः 
क्षेत्रियोफी ल्वियों भी आ गयी है, जो कि वेशपोके लिये भी बन्‍्दनीया 
हैं| इस वास्‍्ते इनको पहले रखा है। जो बआह्णो और क्षत्रियोंके 
समान पृण्यात्मा नहीं। हैं, पर द्िजाति है, ने वेश्य है। जो ड्विजाति 
नहीं हैं अर्थात्‌ जी वेशयेंके समान पज्त्र नहीं है, वे दूड़ः हैं। 
वे ब्लियाँ, वैज्य और झद्ठ भी मेरा आअय छेमर परमगतिकों ग्राम हो 
जाते हैं | जो उत्तम दर्जेके मनुष्य हैं अर्थात्‌ जो पूर्चजमामें अच्छे 
आचरण होनेसे और इस जमामें ऊँचे कुछों पैदा होनेसे पत्ित्र हैं, 
ऐसे ब्राह्मण और क्षत्रिय मी मेरा आश्रय लरर परममतिफो प्राप्त हो 
जायें, इममें सन्देद् दी क्या दे 
_ अमनानने यहाँ (९५ | ३०--३३ में ) भक्तिके सात 
अधिकारिपोके नाम खिये हैं--दृशचारी, प्रापयोनि, छियोँ, केस, 
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बढ़, ब्राह्मण और क्षत्रिय | इन सातेंमें सबसे पहले भगवानको अरे 
भ्विकारीका अर्थात्‌ पत्रित्र भक्त ब्राह्मण या क्षत्रियक्रा नाम लेना 
चाहिये था । परन्तु भगवानने सबसे पहले दुराचारीका नाम छिया 
हैं। इसका कारण यह है कि भक्तिम जो जितना छोटा और 
अमिमानरहित होता हैं, बह भगवानकों उतना ही अधिक प्यारा 
छाता हैं। दुग़चारीमें अच्छाईका, संदगुण-संदाचार्रोकका अभिमान 
नहीं होता, इस वास्ने उसमें ख्ामाविक ही छोटापन और दीन्ता 
रहती दे | इसलिये भगवान्‌ सबसे पहले टुराचारीका नाम लेते हैं | 
इसी कारणसे बारहवें अध्यायमें मगवानने सिद्ध मक्तोंकों प्यारा और 
साधक भक्तोकों अत्यन्त प्यादा बताया है ( १२ । १३-२०)॥। 


अत्र इस विवयर्मं एक ध्यान देनेकी बात दे ऊि भगवानने 

यहाँ मक्तिके जो सात अविकरी बताये हैं, उनका ब्रिभाग वर्ण 
( ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और डाद्र ) आचरण ( दुराचारी भार 
पापयोनि ओर व्यक्तित ( छा ) को लेकर किया गया है। इससे 
पिद्र होता हैं कि वर्ण (जन्म ), आचएण और व्यक्तिलवसे 
भगवानकी भक्तिमें कोई फरक नहीं पड़ता; क्योंकि इन तीनोंका सम्बन्ध 
शरीके साथ है। पल्तु भगवानका सम्बन्ध खर्ूपके साथ 
है, शरीरके साथ नहीं । खरूषसे तो सभी भगवानके ही जंग हैं | 
जब वे मगवानके साथ सम्बन्ध जोड़कर, उनके सम्म होकर 
भगवानक्ा मजन करत हूं तो उनके उद्भारम कहीं किल्निन्मात्र भी 
फरक नहां होता; क्योंकि मगवानके अंश डोनेसे वे परव्रित्र और 
उद्घार-खस्ूप ही हैँ। तातथय यह दुआ कि भक्तिक्े सात 
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भवियारियेमें जो कुछ जिज्क्षणता, विशेषता आयी हे, यह शिसी 
रर्ण, आश्रम, भाव, आचरण भादिवों छेजर नहीं आयी है, प्रत्युत 
मंगवानके सम्बन्धसे, मगयद्धक्तिसे आयी है । मात्र आणी मगयानके 
साथ सम्बन्य जोड़ सकते है, क्योंक्ति ये प्राणी भगयानसे खय 
श्र हुए है, भावान्‌ कभी उत्ती ग्राणीस्ते पिप्ुख नहीं हुए है 
इस उास्ते भग्वानूसे उिमुख हुए सभी प्राणी भगयासके सम्मुख 
होनेमें, भगगानये साथ सम्बन्ध जोड़नेमें, भगयानूरी तरफ चढनेमें 
खतन्त्र हैं, समर्थ है, योग्य है, अधिकारी है | इसलिये भगगनकी 
ताप चबनेगें। फ्सीयो कमी उिश्विन्मात्र भी निराश नहीं 
होना चाहिये | 
सम्बन्ध-- 
उन्तीवर्षे श्लोक्से लेकर पतीसकें. सलोक्‍्तक भगकानुके 
भबनकी ह्वी बात मुख्य आयी है । अब आगेक्रे श्छोफमें उम्त 
मजनका स्वरुप बता।त है । 
अंक 
मन्मना भव मदुक्तो मंधाजी मा नमस्क्ुरु । 
मामेवेप्यलि. युक्‍त्वैवमात्मन . मत्परायण ॥ ३४ ॥ 
अर्थ-- 
तू म्वय मर भक्त हो जा, मेरेमें मनयात्य हो जा, मेरा पूजन 


करनेताला हो जा और मेरेफो नमत्यार थर | इस प्रकार मेरे साथ 
अपने-आपदो लगावर, मेरे परायग हुआ त्‌ मेरेवी ही प्राम होगा । 
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ब्याख्या-- 

[ अपने हृदयकी बात वहीं कही जाती है, जहाँ छुननेवालेमें 
कहनेवालेके प्रति दोपदरण्टि न हो; प्रत्युत आदरमाव हो | भजन 
दोषदश्सि रहित हैं, उस बास्ते भगवानूने उनको “अनखयवे' 
(९ । १) कहा है। इसी कारण मगवान्‌ यहाँ अर्जुनके सामने 
अपने हृदयकी गोपनीय व्रात कह रहे हैं। ] 

मद्भक्ःः--मेरा भक्त हो जा? कइनेका तातय है कि ते. 
केवड मेरे ताथ ही अपनापन कर; केवल मेरे साथ ही पम्बन्ध जोड़, 
जो कि अनादिकाबसे खत:पिद्र है। केत्रढ भूछसे ही शरीर और 
संसाकके साथ अपना सम्बन्ध मावच रखा है अर्थात्‌ में अमुक 
वर्णका हूँ, अमुक आश्रमका हूँ, अमुक पम्प्रदायका हूँ, अमुक 
नामबाढा हूँः--इस अकार वर्ग, आश्रम आदिकों अपनी अहंतामें 
मान रखा है । उस वास्ते अब असत्‌-रूपसे वनी हुई अवास्तविक्न 
अहंताको वास्तविक सत्‌-हपमें बदल दे कि भें तुम्हारा हूँ और 
तुम मेरे हो!। फिर ठेश मेरे श्ाथ खाभाविक्र ही अपनापन दो 
जायगा, जो कि वास्तवमें है | 

मित्तना भवा--मन वहीं छाता है, जहाँ अपनापन होता हैं; 
प्रियता होती है | तेरा मेरे साथ जो अखण्ड सम्बन्ध है, उसको 
में तो नहीं भूछ सकता, पर तू भूछ सक्नता है, इस बास्ते तेरेको 
'ेरेमें मतवाला हो जाः---ऐसा कहना पड़ता है | 

“मधाजी! - मेरा पूजन करनेवाला हो? अर्थात्‌ द्‌ खाना-पीना, 
सोना-बगना, आना-जाना, कामजन्धा करना आदि जो कुछ किया 
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करता है, वह सब-की-सब मेरी पूजाफे रूपमें ही कर, उन सत्रको 
मेरी पूजा ही समझ । 
व नमस्कुरः--नमरकारफा अब € फि जिसके चरणोंमें 


पड जाय, उसका जो कुछ अनुकूछ, प्रतिकूछ या सामान्य पिधान 
हो, उप्तमें परम अप्तन्न रहे। बढ़ जिधायक चाहे मन ओर मान्यतासे 
सर्वया रिरद्ध फंसछा दे ठे, तो भी उसमे प्रसन्‍त रहें। जो ममुष्य 
हानि और परहोस्फे मयते मेरे चरणोमे पड़ते है, मेरे शरण होते 
हैं, ये वास्तममे अपने सुल्ल ओर झुगिवाओ़ ही गरण होते हैं, मेरे 
शरण नहीं। भेरे शरण होनेपर फ्सीसे दुऊ भी सुख-सुपिया 
पानेफ़ी 5च७' द्वोती ६ तो रद तर्यथा मेरे अरणारत ऊद्दों हुआ 
कारण कि वह जय्तक छुछ ननुठ छुख-छुतिया चाहता ४, तवतक 
पह अपना कुछ खतन्‍्त्र अस्तित्व मानता हे । 

वस्तयमें मेरे चरणोंमें पड़े हुए वे हीं माने जाते हैं, जो 
अपनी कुछ भी मान्यता ने रखकर, मेरी मरजीमें अपने मनको मिला 
देते हैं। उसमें मेरेसे ही नहीं, प्रशुत संसारमानसे मी अपनी छुल्ल 
घुपिधा, सम्मानकी किश्चित्‌ गन्‍्यमात्र भी नद्मीं रहती । भनुकूछता 
प्रतिकूछताना ज्ञान होनेपर भी उसपर उप्तका कुठ भी अस्तर नहीं 
होता अर्थात्‌ मेरे द्वारा थोई भजुबृ € प्रतिकूल घटना घटती हे, तो 
मेरे परायण रहनेयले भक्तरी अनुकूल प्रतिकूल घटनामें तिपमता 
नहों होनी । भवुकूछ प्रतिकृठया ज्ञान होनेपर भी पह घटना 
उसको दो रूपसे नहीं दीसती, पयुत फेल मगपयजृपारूपसे 
दीखनी है 


४६० गीताकी राजचिद्या [०९ 


मेरा किया हुआ विधान चाष्टे शरीरकें अनुकूल हो, चहि 
प्रतिकूल हो, मेरे विधानसे कसी भी घटना घटे, उसको मेरा दिया 
हुआ प्रसाद मानकर परम प्रसन्न रहना चाहिये। आए मनके 
प्रतिकूल-से-प्रतिकूद रटना बरठ्ती है, तो उसमें मेरी विशेत्र कृपा 
माननदी चाहिये; क्योंक्रि ढस घटनामें उसकी सम्मति नहीं है । 
अनुकूल घटनामें उसह्ी जितने अंशर्मे सम्मति हो जाती है, उतने 
अंशमें वह घटना उसके छिये अपवित्र हो जाती है | परल्तु प्रतिकूछ 
घटनामें केवछ मेरा ही किया हुआ शुद्ध विधान होता हें---इस 
बातको लेकर उप्तको परम प्रसन्‍त होना चाहिये | 

प्राणी प्रतिकूल बठनाको चाहता नहीं, करता नहीं और उसमें 
उसका अनुमोदन थी नहों रहता, फिर भी ऐसी घटना धटती है, तो 
उच्च घटनाको उपस्थित करनेमें कोई भी निमित्त क्‍यों न बने और वह्द 
भी भले ही किसीको निमित्त मान ले, पर वास्तवर्मे उस घटनाको 
धघटानेमें मेत ही हाथ है, मेरी ही मरजी द्वै# | इस वाल्ते प्राणीको उस 
घटनामें दुःखी होना ओर चिन्ता करना तो दूर रहा, प्रत्युत उसमें 
अधिक-से-अधिक प्रसन्न होना चाहिये । उसकी यह प्रप्तन्नता मेरे 
विवानकों लेकर नहीं होवी चाहिये; किन्तु मेरेको ( विधान करने- 
वालेकी ) लेकर होनी चाहिये। कारण क्लि अगर उसमें उस 
प्राणीका मब्नछ न होता, तो प्राणिमात्रका परमसुहृद्‌ मैं उसके डिये 
ऐसी घटना क्यों घठाता १ इसी प्रकार है अज्जुन ! तू भी सर्व मेरे 
चरणोंमें पड़ जा अर्थात्‌ मेरे अत्येक विश्ञानमें परम प्रसन्‍न रह । 


# राम की हिं सो होई ! करे अन्यथा अस नहिं कोई ॥ 
(सानस १ | १५७ | £ ) 
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जैसे, नोई शिस्तीझा अपराध करता ढै, तो वह उसके सामने 
जाबर हम्पा पड जाता दे ओर उससे कहता ८ कि थाप चाहे दण्ड 
दें, चाहे पुरस्कार दें, चाहे दुःकर दें। चाहे जो काम फहें, उच्तीमें मेरी 
परम प्रसन्‍नता है । उनके मन यह नहीं रहता कि मोमनेयाण मेरे 
क्षतुरह दी ऐसला दे । ऐसे ही मक्त मग्बावके सया शरण 
दी जत है, तो भगावत्ते कह देता द॑ लि है प्रभो ! मंसे न 
आन सिनि-झिन जन्मार्म आपके प्रतिकूड क्या-स्ण आचरण झिये 
हैं, ब्सश्ा मेरेको पत्ष नहीं ८। परत्तु उन कमोंते अनुरूप 
भाप जी परिशिति मेजेंगे, पह मेरे ढिये सबंधा ऋष्याणऋरक 
है होगी । इस परते मेरेको किसी भी परिखितिमें क्रिश्चित्माड 
भी अक्षन्तोप ने होकर प्रपतनना ही प्प्तन्तता होगी।! 

है नाथ ! मरे कमोका जाप जितना झयाड एखते हैं कि 
मेने न जाने फिसफ्रिस जम्ममें, किस फिस परिख्ितिमें पवश 
दोकर क्या क्श क्रम किये हैं; उत सख्ृ्ण क्‍्मासे कथा रहित 
बलेके लिये आप सिलिता प्रिचित् जिधान ऊरले है। में हो आपके 
विशरनरी फिल्लिल्पात्र भी समझ नहीं सकता ओर मेरेमें आपके 
खिनयी समझनेवी शक्ति भी नहीं ६ । इस यस्‍्ते है नाथ | मे उम्रमें 
अपनी बुद्धि क्यो छयाऊँ । मेरेघो तो फेज आपसी तरफ ही देखना 
है। नीएण ऊ्ि मर जो हुड पिदान बरजे हैं, उप्तें अपका हो 
हे ता ६ अपत पह आपका ही स्तरा हुआ द्वोता ६, जे कि 


« रे परम महल्म्थ है । यही मा नमस्कुरु) का 
तोपय ६ [ 
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पामेयैष्यसि युकत्वेवमात्मान मत्परायण:-यहाँ एवम! 
का तात्पय है कि 'मद्भक्तः से तू स्त्रय॑ मेरे अपित हो गया, 
भमन्मना से तेरा अन्तःकरण मेरे परायण हो गया, 'मद्याजी? से 
तेरी मात्र क्रिया और पदार्थ मेरी पूजा-सामग्री बन गयी और 
'नमस्कुछः से तेरा शरीर मेरे चरणोंके अर्पित हो गया । इस प्रकार 
मेरे परायण इआ तू भेरेको ही प्राप्त होगा | 


आुबत्वेचमात्मानम! ( अपने-आपको मेर में छगाकर ) कहने 
का तात्पय यह हुआ कि 'में भगवानका ही हूँ! ऐसे अपनी भहंता- 
का परितन होनेपर शरीर, इच्दरियाँ, मन, बुद्धि, पदार्थ, क्रिया--ये 
सब-के-सब मेरेमें ही छग जायेंगे । इसीका नाम शरणागति है । 
ऐसी शरणागति होनेपर मेरी ही ग्राति होगी, इसमें सन्देह नहीं है । 
मेरी प्राप्तिमें सन्देह वहीं होता है, जहाँ मेरे प्िवराय दूसरेकी कामना 
है, आदर है, महत्त्ववुद्धि है | कारण कि कामना, महच्बुद्रि, 
आसक्ति आदि होनेपर सत्र जगह परिपूर्ण रहते हुए भी मेरी प्राति 
नहीं होती। 

“मत्परायण/ का तात्पय है कि भगवानकी मरजीके त्रिना कुछ 
भी करने-करानेकी किश्विन्मात्र मी स्फुरणा नहीं रहे | भगवानके 
पताथ सवंधा अभिन्‍न होकर उनके हाथका खिलोना वन जाय । 

विशेष बात-- 
( १) 

भगवान्‌का भक्त बननेसे, भगवान्‌के साथ अपनापन करनेसे, 

कीं भगवानका हूँ? इस प्रकार अहंताकों बदल देनेसे मनुष्यमें बहुत 
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ज़ज्दी पलितत हो जाता, है | वद्द पश्लितित यह झोगा क्रि वह 
भगयानूमें मनवाद्य हो जायगा, भथवानूऊ़ा पूजत करनेगाछा बन 
जाया और भगपानके मात्र रित्रानमें प्रसन्‍न रहेगा | इस अकार इन 
चारों बातेंसि शरणागति पूर्ण ह्वो' जाती है । पल्चु इन चाहोंमें 
मुछ्यता भगवानका भक्त बननेकी दी है | कारण कि जो खर्य॑ 
भगवानका हो,जाता है, उसके न मन-बुद्धि अपने रछते हैं, न पदा्य 
और क्रिया धपने दा्वते हैं और न शरीर अपना र्ता है। तात्पय 
है कि लोफिक दृश्टिमिं जो अपनी कदछानेवादी चीजें हैं, जो कि 
उत्पन और नष्ट होनेवाढी हैं, उनमेंसे कोई मी चीज अपनी नहीं 
रहती | खयके भर्पित हो जानेसे वे प्राकृतमात्र चीजे भगयानकी ही 
हो जाती हैं | उनमेंसे अपनी ममता उठ जाती हे | उनमें ममता 
करना ही गलती थी, वह गलती सर्या मिद जातो दे । 


२) 

प्राणी संसारकें साथ कितनी द्वी एकता मान हें, ले भी वे 
संप्तायफो नहीं जान सफते । ऐसे द्वी शरीरके साथ क्रितनी अमिन्नता 
मान छें, तो भी ये दाररके साथ एक नहीं दो सफते ओर उसको 
जान भी नहीं सकते | वबास्तयमें संप्तार-शरीर्से अडाग होकर द्वी उनफो 
जान सकते हैं । इस शीतिसे परमात्मासि अछ्य रहते हुए परमात्माको 
ययायरूपसे नहीं जान सकते । परमात्माकों तो वे ही जान सकते 
हैं, जे पर्माम्मासे एक हो गये हैं भर्वाव्‌ जिन्होंने "मैं? और 'मेरा- 
'पन सर्वेया मगवानके स्रर्पित कर दिया है | 'मै! और 'मेश्पन तो 
दूर रहा, "मैं! भर 'मेरेःप्नकी मन्ध भी अपनेगें ने रहे कि में भी 
'छुड हूँ, मेरा भी कोई तिद्गान्त है; तेती ,मी कुड मान्यता है, आदि। 


गी० रा० बि० २८०. 
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जैसे, प्राणी शरीरके साथ अपनी एकता मान लेता है, तो. 
खाभाविक दी शरीरका घुख-दुःख अपना छुख-दुःख दीकषता दै। 
फिर उसको शरीरसे अलग अपने अस्तित्वका भान नहीं द्ोता । ऐसे 
ही भगवानके साथ अपनी स्वत;सिद्ध एकताका अनुभव ह्ोनेपर 
भक्तका भपना विश्निम्मात्न भी भह्ग भर्तित्व नहीं रहता । जैसे 
संसारमें भगवान्‌की मरजीसे जो कुछ परत द्वोता दें, उसका 
भक्तपर अप्तर नहीं पड़ता, ऐसे ह्वी उसके स्थूछ, छृक्ष्म भोर कारण- 
शरीरमें जो कुछ परिवर्तन होता है, उसका उसपर दुछ भी असर 
नहीं पढ़ता । उसके शरीरद्वारा भगवानकी मरजीसे स्वतः-स्वाभाविक 
क्रिया होती रहती है | यही वास्तवमें भगवान्‌की परायणता है । 


मेरेको प्राप्त होनेका तालर्य है. कि मेरे साथ थमिन्नता हो 
जाती है, जो कि वास्तविकता है | यह भभिन्नता मेद-भावसे भी 
होती है ओर अभेदभावसे भी होती है | जेंसे; श्रीजीकी भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण साथ भमिन्नता है | मूछमें भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही श्रीजी 
ओर श्रीक्षष्ण-इन दो रूपोंमें प्रकट हुए हैं । दो रूप होते हुए भी 
श्रीजी भगवानूसे मिन्न नहीं हैं और भगवान्‌ श्रीजीसे मिन्‍न नहीं हैं। 
, परूतु परस्पर रस-( ग्रेम )का भादान-प्रदान करनेके डिये उनमें योग 
(और वियोगदी छील होती रहती है । वास्तवमें उनके योगमें भी 
'वियोग है भोर वियोगमें भी योग द्ै अर्थात्‌ योगसे वियोग और वियोगसे 
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योग पुष् द्वोता रहता है, जिसमें अनिवेचदीय प्रेमकी बृद्धि दोतो 
खदती है। इस अनिरवेचनीय भोर प्रतिक्षण वर्धमान प्रेमकी प्राप्त दो 
शाना द्वी भगवानको प्राप्त द्ोना ऐ । 


3० तत्सदिति भीमरू एयद्रीताखुपनिपत्सु धष्मविधायों 
योगशास्त्रे भीरूृष्णाजुगसंवादे राजविधाराजगुह्ायोगों 
नाम नपमोष्ध्यायः ॥०॥ 


इस प्रकार 5, तत, सत्‌--- इन मगवन्नामोंके उच्चारणपूर्वेक 

री श्‌र 
ब्रह्मतिया और योगशास्त्रमय श्रीमद्भगपद्दीतोपनिपद्‌ रूप श्रीकृष्णाजुन-- 
संबादमें पाजवियाराजयुद्ययोग! नामक नथों अध्याय पूण हुआ ॥९॥ 


इस आध्यायमें भगवानूने जो 'मया सतमिदं संबम! भादि 
उपदेश दिया हैं, वह सत्र विधाओका राजा है; और जो भगवानूने 
कपने-आपको प्रकट करके अजजुनफों अपने शरण होने और भपनेमें मन 
डगानेके डिये कहा है, बह मम्पूण गोपनीय भायोका राजा है । इन 
दोनों-( राजपिधा और राजगुद्य ) को तस्वसे समझ लेनेपर “योग! 
( नित्ययोग )ग अनुभव हो जाता दे । इस यास्‍्ते इस अख्यायका नाम 
(ाजगिधाराजगुग्ययोग? रखा गया दे । 


नर्वे अध्यायके पद, अक्षर और उबाच 
( १ ) इस अब्यायमें 'मय नवमोज्ध्याय» के तीन, उपाचके 
दो, स्लेफेकि चार सो सियाडीस और पृष्पिफरे तेल पद हैं। इस 
प्रकार सम्पूर्ण पर्दोफ़ा योग चार सौ चौंतठ है 
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( २ ) “अथ नवमो5ष्याय» में सात, उवाचमें सात, रछोकों- 
में एक हजार एक सौ वारह ओर पृष्पिकामें इक्यावन अक्षरहैं | 
इस अध्यायके चौंतीस श्लेकोंमेंसे बीसवाँ और इक्क्रीसबाँ---ये . दो 
इलोक 'चौवाढीस अक्षरोंके हैं भौर शेष बत्तीक्ष श्ठोक बत्तीस 
भअक्षऐेंके हैं । 


(३) इस क्षष्यायर्मे एक उवांच है---.भीभ गवानुवाच! । 
नवें अध्यायमें प्रयुक्त छन्द 


इस अध्यायके चौंतीक्ष इलेकोंमेंसे बीसतों ओर इक्फीस्वों-- 
ये दो श्लोक 'डपज्ञाति? उन्दबाले हैं | बचे हुए वत्तीस रजेकोंगे# 
--पहले सलोकके प्रथम चरणमें भभगणः और तृतीय चर 
नतगणः प्रयुक्त होनेसे “लंकोण-जियुल्ता; दूसरे इल्ेकम्ले प्रथ 
चरणमें (गण! प्रयुक्त होनेसे “र-विषुल्ता५ तीसरे और दर 
इ्ोकके प्रयय चरणमें 'भगण? प्रयुक्त होनेसे 'स-बविदुछा॥ मँबरा। 
इलोकक्ने प्रथम चरणमें और तेरहवें तथा छम्बीसवें इ्छोकके ठृभ् 
'्वरणमें 'नगण? प्रयुक्त होनेसे 'ब-विपुलाः संज्ञावाले इछोक हैं| 
शेंप पचीस इछोक ठीक “पथ्यावक्‍न्र अनुष्ठुप्‌ छन्दके लक्षणों: 
युक्त हैं। 


॥ 35 || 
श्री ललसी प्ुस्तकारूय 


